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నాంది 


ప్రపంచ వ్యాప్తంగా ఉన్న తెలుగు వారిని ఒక్క వేదిక పైకి తీసుకు వచ్చేందుకు, 
తెలుగు ప్రభలను దశదిశలా వ్యాపింపజేసేందుకు రాష్ట ప్రభుత్వం 2012 డిసెంబర్‌ 
27 నుండి 29 వరకు ఏడుకొండలవాడి ఆవాసమైన తిరుపతి పుణ్య క్షేత్రంలో అత్యున్నత 
స్థాయిలో తెలుగు మహాసభలను ఏర్పాటు చేసింది. రాష్ట్రంలోనూ, దేశంలోనూ, ఇతర 
దేశాల్లోనూ ఉన్న తెలుగు వారందరూ పరస్పరం భావ వినిమయం చేసుకోవడానికీ, 
తెలుగువారు తమ గత చరిత్రను సంస్మరించుకుంటూ, ఉత్కృష్టమైన భవిష్యత్తును 
నిర్మించుకోవడానికో ఈ మహా సభలు ఎంతగొనో దోహదం చేస్తాయని మేము 
విశ్వసిస్తున్నాం. 

తొలి ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు జరిగి 87 సంవత్సలాళు గడిచాయి. అయితే 
ఇంతవరకూ ఏ రాష్ట ప్రభుత్వం ప్రపంచ మహాసభలను సర్వహిరిచడానీకి చొరవ 
చూపలేదు. మా ప్రభుత్వం అధికారంలోకి వచ్చిన నాటి నుంచీ ప్రజొజీవీతాన్ని ఎలా 
మెరుగుపరచాలీ, తెలుగు వారి వైభవాన్ని ఎలా పరిరక్షించాలీ అనే దృష్టితో పనులు 
చేపడుతోంది. తెలుగువారి నిర్వహణ సామర్దాన్ని ఇటీవల జరిగిన జీవ వైవిధ్య సదస్సులో 
కూడ ప్రభుత్వం నిరూపించింది. ఈ నేపథ్యంలోనే ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలను 
నిర్వహించడానికి సమాయత్తమైంది. 
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ఇటీవల కాలంలో ప్రపంచ వ్యాప్తంగా ఎన్నో రాజకీయ, సామాజిక, సాంస్కృతిక 
పరిణామాలు సంభవించాయి. వీటి నేపథ్యంలో బహుభాషా దేశమైన మన భారత 
దేశంలో తెలుగు భాష, సాహిత్యం, చరిత్ర, సంస్కృతి, కళలు మొద్దలైన విషయాల్లో 
జరిగిన కృషి గురించి, జరగవలసిన కృషి గురించి మనం చర్చించవలసింది ఎంతో 
ఉంది. ప్రపంచీకరణ నేపథ్యంలో మన తెలుగు భాష ఉనికిని కోల్పోకుండా 
పరిరక్షించేందుకు, తెలుగు బెన్నత్యాన్ని నలుదిశలా చాటేందుకు రాష్ట్ర ప్రభుత్వం కృత 
నిశ్చయంతో ఉంది. నిత్యం ప్రజల హితం కోరి, ప్రజల అభీష్టాలను నెరవేర్చేందుకు, 
తెలుగు జాతి దేశ విదేశాల్లో తలెత్తుకు తిరిగేలా చేసేందుకు అవిరళ కృషి చేస్తున్న మా 
ప్రభుత్వం, తెలుగు తేజం కాంతులు వెదజల్లేలా ఈ మహోజ్వలమైన సభల నిర్వహణకు 
పూనుకొంది. ఈ సభలలో సదస్సులు, తెలుగు వారి కళా ప్రదర్శనలు, చేతివృత్తుల 
ప్రదర్శనలు, లలితా కళా వైభవాన్ని చాటే కార్యక్రమాలు, రాష్ట్రేతర, విదేశాంధ్రుల 
సమావేశాలు, మొదలైన ఎన్నో అంశాలతో పాటు పుస్తక ప్రచురణ కూడ పెద్ద ఎత్తున 
చేపడుతున్నాం. అందులో భాగంగానే ఈ లఘుగ్రంథాల ప్రచురణ జరుగుతుంది. 


ఎంతో ప్రతిష్టాత్మకంగా నిర్వహిస్తున్న ఈ మహాసభల సందర్భంగా ప్రచురించే 
లఘు (గ్రంథాలు పాఠకుల ఆదరణ పొందగలవని ఆశిస్తున్నాం. 
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ప్రస్తావన 


తెలుగువారు తెలుగు నేలపై 37 ఏళ్ళ విరామం తర్వాత చేసుకుంటున్న పండుగ 
ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు. మన సంస్కృతిని నలుదిశలా వ్యాపింప జేస్తున్న తెలుగు 
వారందరూ ఒక్కచోట చేరి, తెలుగు దనాన్ని పంచు కునేందుకు, తెలుగు పరిమళాలు 
వెదజల్లేందుకు ఉద్దేశించిన సన్నివేశం ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు. తెలుగు వారి 
సంస్కృతి బహుముఖీనమైంది. అందులో భాష, సాహిత్యం, చరిత్ర, లలితకళలు, 
జానపద, గిరిజన విజ్ఞానం వంటి ఎన్నో అంశాలున్నాయి. వీటన్నిటి గురించి 
విశ్లేషించుకుని, వాటిని పరిరక్షించడం, పోషించడం, పరివ్యాప్తి చేయడం ప్రభుత్వం 
తన విద్యుక్త ధర్మంగా భావిస్తున్నది. 

ఈ బృహత్తరమైన బాధ్యతని నెరవేర్చే సంకల్పంలో భాగంగానే “ప్రపంచ తెలుగు 
మహాసభల” నిర్వహణకు ఫ్రభుత్వం నడుము కట్టింది. అతి తక్కువ వ్యవధిలో అత్యంత 
సమున్నత స్థాయిలో తలపెట్టిన ఈ మహాసభలకు దేశ విదేశాల నుంచి తెలుగువారు 
స్వాగతం పలుకుతున్నారు. అత్యధిక సంఖ్యలో ఈ సభల్లో పాల్గొంటున్నారు. 

తెలుగు వారందరూ ఒక్కచోట సమకూడి, తమ గురించి చర్చించుకుని, 
భవిష్యత్తుకు బాటలు వేసుకునే క్రమంలో మన గురించి మనం మరోసారి 
తెలుసుకునేందుకు, వివిధ రంగాల్లో మనం సాధించిన దాన్ని పునశ్చరణ చేసేందుకు 
ఈ సభల సందర్భంగా సదస్సులు, లఘుగ్రంథాల ప్రచురణ, ప్రత్యేక సంచికల ముద్రణ, 

గ 


కూడా గురజాడవారి సాంఘిక ్రబోధానికి సన్నిహితంగా ఉంది. రచనా రీతి 
కూడా వారి శైలికి సహోదరంగా ఉంది. సర్వాంగీణత కొరవడినా మొట్టమొదటి 
ముత్యాలసరం ఇదే అని చెప్పాలి. భారత జాతీయోద్యమాన్ని - ముఖ్యంగా 
“వందేమాతరం” ఉద్యమాన్ని గేయరూపంలో ప్రకటించిన మొదటి రచన కూడా ఇదే 
అని చెప్పాలి. 

“ఆంధ్ర భారతి” (1910) జేష్టమాస సంచికలో గురజాడవారి మొట్టమొదటి 
నవ్యగేయం 'తోకచుక్క ప్రచురింపబడింది. శ్రావణ సంచికలో వారి "కాసులు, 
భాద్రపద సంచికలో 'డామన్‌ పిథియస్‌' వెలువడ్డాయి. ఆ సంచికలోనే 'మాలవాండ్ర 
పాటి అనే గేయముంది. కర్తపేరు లేదు. అది వ్యావహారిక భాషలో - అందులో 
కింది తరగతులు వాడుకునే [గ్రామ్యభాషలో వ్రాయబడిన గేయం. వ్యాకరణ 
నియమాలను సంపూర్ణంగా ఉల్లంఘించి, గ్రామ్యభాషకు పట్టం కట్టిన ప్రథమగేయమిది. 
తరువాతి కాలంలో నండూరి వారు ఎంకిపాటల్లో ప్రయోగించిన భాష ఈ కోవకు 
చెందిందే. కానీ ఇంతకంటే నగిషీ నాజూకులున్నది. గురజాడ వారు ఈ రకమైన 
(గ్రామ్యభాషను స్వీకరించలేదు. వారు ప్రయోగించిన వ్యావహారికం శిష్టులదే. 
గురజాడవారు 'లవణ రాజు కలిలో చూపిన వర్ణభేద నిరసనం ఈ గేయంలోనే 
వ్యక్తం కావడం గమనార్హం. అలనాదే అస్పృశ్యతకు వ్యతిరేకంగా గొంతెత్తిన గేయమైనా 
ఇది గణనకెక్కక పోవడానికి కారణం ఇందులో కవితా గుణం లోపించడమే. 

1910 తర్వాత ఆంధ్ర సాహిత్య రంగంలో అపూర్వ సంచలనం కలిగింది. 
1909లో రాయప్రోలు వారి “లలిత” ప్రచురితమైంది. 1910లో వారి 'అనుమతి' 
వెలువడింది. 1910లో గురజాడవారి ముత్యాలసరాలు సంపుటిగా వెలువడి 
పాఠకులను సమ్ముగ్ధమొనర్హాయి. ఈ సంవత్సరమే “ఆంధ్రపత్రిక ఉగాది సంచిక 
అవతరించింది. 'ఆంధ్రభారతి' వెనుకటిలాగే నడక సాగించింది. ఆంధ్రపత్రిక ఉగాది 
సంచికలు వెంకట పార్వతీశ్వరులు, మంగిపూది వెంకటశర్మ, రాయప్రోలు సుబ్బారావు 
మున్నగు యువ కవీంద్రుల తరుణకవితలకు అరుణకాంతులను ప్రసాదించింది. 


[ప 


ల 






థ్‌; పొట్టి శ్రీరాములు తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం 
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ఆచార్య ఎల్లూరి శివారెడ్డి లలిత కళాక్షేత్రం, 


నివేదన 'హైదరాబాద్‌-500 004. 


ఇన్నేళ్ళ తరువాత ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు జరగడం తెలుగు భాషా 
సాహిత్యాభిమానులకు, సంస్కృత ప్రియులకు, వివిధ రంగాలలో నిష్టాత్ములైన మేధావులకు 
ఆనంద ప్రదమైన అంశం. 1975లో జరిగిన ప్రపంచ తెలుగు మహాసభల ఉత్తేజం తోనే 
1985లో పొట్టి శ్రీరాములు తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం ఆవిర్భవించింది. తెలుగు విశ్వ 
విద్యాలయం ఈ రాష్ట్రంలోను, భారత దేశంలోను, విదేశాలలోను ఎన్నో సభలు, సమావేశాలు 
నిర్వహించింది. భాషా సాహిత్య సంస్కృతుల్ని దృష్టిలో ఉంచుకొని అనేక గ్రంథాలను 
వెలువరించింది. తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం అప్పటి సాహిత్య అకాడమీ నిర్వహించిన పాత్రను 
చాలా వరకు బాధ్యతాయుతంగా నిర్వహిస్తున్నది. విస్తరణ సేవా విభాగాన్ని అకాడమీల 
విభాగంగా మార్చి దానికి సంబంధించిన కార్యక్రమాలను చేపడుతున్నది. నిధుల కొరత 
వల్ల కొన్ని కార్యక్రమాలను అనుకున్న స్థాయిలో చేయలేకపోతున్నాం. 


ఈ నాలుగవ ప్రపంచ మహాసభల సందర్భంగా తెలుగు విశ్వ విద్యాలయం తన 
వంతు బాధ్యతను స్వీకరించింది. భారత దేశంలో పదిచోట్ల సన్నాహక సభలు ఇప్పటికే 
అధిక భాగం నిర్వహించింది. 1975లో మహాసభల సందర్భంగా ప్రచురించిన 30 లఘు 
(గ్రంథాల్ని పునర్శుద్రిస్తున్నది. మరొక 50 గ్రంథాలను ప్రత్యేకమైన అంశాలమీద రాయించి 
ఈ మహాసభల సందర్భంగా విడుదల చేస్తున్నది. ఆయా రంగాలలో నిష్టాత్తులైన వారిచేత 
ప్రామాణిక గ్రంథాలను రాయించాలన్నది మా విశ్వవిద్యాలయం ఆశయం. నిజంగా ఇంత 
స్వల్చ సమయంలో [గ్రంథ రచన చేసి సహకరించిన రచయితలకు మా ధన్యవాదాలు. ఈ 
గ్రంథాల ప్రచురణకు ఆర్థిక సహకారం అందించిన ప్రభుత్వానికి ప్రత్యేకంగా ముఖ్యమంత్రి 
గౌరవనీయులు మాన్యశ్రీ నల్లారి కిరణ్‌కుమార్‌ రెడ్డి గారికి, సాంస్కృతిక శాఖామాత్యులు, 
మాన్యశ్రీ వట్టి వసంతకుమార్‌ గారికి, సంబంధిత ప్రభుత్వాధికారులకు మా విశ్వవిద్యాలయం 
పక్షాన కృతజ్ఞతలు తెలియజేన్తున్నాను. ఈ వరంవరలో “ఆంధ్రదేశంలో 
సంస్కరణోద్యమాలు” అనే అంశంమీద ఈ చిరు గ్రంధాన్ని రాసి యిచ్చిన ఆచార్య 
వకుళాభరణం రామకృష్ణ గారికి దన్యవాదాలు. గ్రంథముద్రణ కార్యక్రమంలో చేదోడు 
వాదోడుగా ఉన్న విశ్వవిద్యాలయ రిజిస్ట్రార్‌ ఆచార్య కె.ఆశీర్వాదం గారికి ఆచార్య 
సి.మృణాళిని గారికి, ఆచార్య డి. మునిరత్నం నాయుడు గారికి అభినందనలు. 





ి శక 






వలని 
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(ఎల్లూరి శివారెడ్డి) 


ముందచుంట 


తెలుగు నేల సాంఘిక సంస్కరణోద్యమాలు అనే అధ్యయనాంశం వస్తురీత్యా 
విస్సతమైంది. 19వ శతాబ్ది మధ్యభాగంలో ప్రారంభమై 20వ శతాబ్ధి రెండో దశాబ్దం 
దాకా కొనసాగిన 'ఆధునిక ప్రక్రియ), ఇది. 1920 దశకం తర్వాత కూడా సంస్కరణల 
కృషి కొనసాగినా, జాతీయోద్యమంలో భాగంగా కొనసాగాయి. ఈ రచనను ప్రధానంగా 
1920 వరకే పరిమితం చేశాం. అయినా, కొన్ని సందర్భాల్లో, అవసరమనుకున్నచోట, 
ఈ కాలవ్యవధిని దాటి కొన్ని విషయాలను వివరించాం. 

సంస్కరణోద్యమాలు సమాజపు లోతులకు చొచ్చుకు పోలేక పోయాయి. 
ఉన్నత వర్గాలకు, కొద్దిగా మధ్యతరగతులకు మరింతగా విస్తరించి గణనీయమైన 
కృషిచేసిన మాటవాస్తవం. అయినా, సామాజిక సమస్యల మూలాలను 
స్పృశించలేకపోవటం వీటిలోని పెద్దలోపం. స్త్రీల సామాజిక స్థాయిని, వారి సమస్యలను 
మరింత లోతుగా విశ్లేషించి, వారి స్థితిగతుల్లో మౌలిక మార్పులను తీసుకొనిరాలేక 
పోయాయి. జాతీయోద్యమ అజెండా భిన్నమైంది కావటంతో ఆశించిన ఫలితాలను, 
సామాజిక మార్చును ఇవి తేలేకపోయాయి. అనాదిగా వెనుకబడ్డ వర్షాలు చారిత్రక 
క్రమంలో ఎదుర్కొంటూ వచ్చిన సమస్యలు ఈ ఉద్యమాలవల్ల పరిష్కారానికి 
నోచుకోలేదు. విద్యారంగంలో కూడా ఆశించిన ప్రగతి సాధించలేదు. 1947 తర్వాత 
ఈ పరిస్థితులలో సమూలమైన మార్పులు చోటుచేసుకుంటాయన్న ఆశలు నిజం 
కాలేదు. 19వ శతాబ్ధి మేధావులు, సంస్కర్తలు, సామాజిక శాస్త్రవేత్తలు ఆశించిన 
సామాజిక మార్పు అర్భాంతరంగా ఉండిపోయింది. ఇక్కడ గమనించాల్సిన 
ముఖ్యాంశమొకటి ఉంది. ఆర్థిక, రాజకీయ వ్యవస్థల్లో సమూలమైన మార్పులు 
రానిదే సామాజిక పరివర్తన సాధ్యంకాదన్న వాస్తవం ఈ సందర్భాల్లో గుర్తుంచుకోవాలి. 
గ్రహించాలి. ఈ మార్చు వచ్చేంతవరకు సంస్కరణోద్యమాలు చేపట్టిన కృషి 
కొనసాగించాల్సి ఉంది. కేవలం ఈ ఉద్యమాల వల్లనే మార్పు సాధ్యంకాదని మాకు 
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తెలుసు. వీరి కృషికి చేదోడు వాదోడుగా సామాజిక మార్పును గాఢంగా వాంఛించే 
అనేకానేక సామాజిక ఉద్యమాలతో మమేకమైనప్పుదే ఇది సాధ్యం. 

ఈ (గ్రంథ రచన పరిధి పరిమితమైంది. ఆంధ్ర దేశంలో సామాజిక 
ఉద్యమాలను గూర్చి రాయమని కోరినప్పుడు సామాజిక ఉద్యమాలను రేఖామాత్రంగా 
స్పృశించటమే ఈ చిరుగ్రంథంలో (140౧081200) మేము చేయ సంకల్పించాం. 
సామాజిక సమస్యలలోతు పాతులను నిశితంగా పరిశీలించి, ఉద్యమాల విస్పృతి, 
పరిమితులను చర్చించటం యిందులో సాధ్యంకాదు. విషయ పరిచయం చేసి మరింత 
లోతుగా తెలుసుకోవాలన్న ఆసక్తి పాఠకులకు కల్దజేయటమే మా ఆశయం. 

ఆంధ్రదేశం మూడు ప్రాంతాలతో కూడుకున్న భౌగోళిక రూపం. ఒకే వరసలో, 
ఒకే వరవడితో, ఈ ప్రాంతాల్లో ఉద్యమాలు నడవలేదు. ఈ ప్రాంతాలు చారిత్రకంగా 
పెంపొందిన తీరు ఒకే విధంగా లేదు. వనరులు, పరిపాలకులు, పాలక వర్ష 
విధానాలు, ఇతరేతర అనేకానేక కారణాలవల్ల మూడు ప్రాంతాల్లో అసమతుల్యత 
చోటు చేసుకొంది. ఈ రచన ఈ పరిమితుల నేపథ్యంలో సాగింది. కోస్తా ఆంధ్రలో 
ఉద్యమాలు విసృతంగా ఉండటం; రాయలసీమలో బళ్లారి మండలాన్ని మినహాయిస్తే 
ఉద్యమాలు అంతగా లేవు. హైదరాబాదు రాష్ట్రంలో నెలకొన్న భూస్వామ్య, రాజకీయ, 
ఆర్థిక వ్యవస్థల కారణంగా ఆధునిక ప్రక్రియ ఆలస్యంగా ప్రారంభమైంది. సామాజిక 
ఉద్యమాలకు బాసటగా నిల్చిన విద్యారంగం ఆశించిన స్థాయిలో వృద్ధి చెందలేదు. 
ఆర్థిక వెనుకబాటు తనం, ఉద్యమాలకు ఊపిరిగా నిల్చిన మధ్యతరగతి “వర్షం” 
పెంపొందక పోవటం, యితరత్రాకారణాలవల్ల హైదరాబాదు రాష్ట్రంలో ఉద్యమాలు 
ఆలస్యంగా మొదలవడంతో పాటు వాటి విసృతీ పరిమితమైంది. దీనివల్ల ఇక్కడ 
ఉద్యమాలను క్లుప్తంగా వివరించాల్సి వచ్చింది. 

ఈ నేపథ్యంలో, పరిమితులను దృష్టిలో వుంచుకొని గ్రంథపరిధిని నిర్ణయించు 
కున్నాం. సంస్క్మరణోద్యమాల పూర్వాపరాలను తెలుగువారికి పరిచయం చేయటం 
మా ఉద్దేశం. 

- రచయిత 


01201. ౧2౮6 


ఆంధ్ర దేశంలో 
సంఘసంస్మరణోద్వమాలు 


పందొమ్మిదో శతాబ్ది ప్రారంభం నాటికి ఆంధ్ర ప్రాంతం బ్రిటీష్‌ పాలనలో 
ఉండింది. ఆంగ్లేయులకు ఫ్రెంచి వారికి మధ్యకర్ణాటక యుద్ధాల పోరాటం 
ముమ్మరంగా సాగుతున్న రోజులవి. సముద్రాలపై ఆధిపత్యం సాధించటానికే గాక 
ముఖ్యమైన కర్మాగారాల ఆధిపత్య సాధనకు పోరాటం జరిగింది. హైదరాబాద్‌ 
నైజాములకూ మహారాష్షులకు, కర్ణాటక నవాబుకూ మధ్య జరిగిన ఈ పోరులో 
ఆంగ్లేయ, (ఫెంచి కంపెనీలు తలదూర్చటమేగాక ఆధిపత్యం కోసం తాపత్రయం 
పడ్డాయి. మద్రాసు రాష్ట్రంలో ఆంగ్లేయులదే పైచేయి అయింది. ఆంధ్ర ప్రాంతంలో 
అత్యధికభాగం 1724 నుంచి నైజాముల పాలనలో ఉండేది. 

పంధామ్మిదో శతాబ్ది ఆంధ్ర దేశంలోని సమాజం అసంఖ్యాకమైన కులాలు, 
ఉపకులాలతో తరతమ అంతస్తుల మధ్య ఆధారపడి ఉండేదన్న విషయం ఎడ్డ్గర్‌ 
థర్‌ష్టన్‌ రాసిన '025169 ౧6 1065 01 5061 1౧614' అనే గ్రంథాన్ని బట్టి, 
కె.వి.లక్ష్మణరావు రాసిన 'లక్ష్మణరాయ వ్యాసావళి అనే గ్రంథాన్ని బట్టీ, అయ్యల 
రాజునారాయణామాత్యుని 'హంసలింశతి' అనే గ్రంథాన్నిబట్టీ తెలుసుకోవచ్చు. దీని 
మూలంగా కులాల, ఉపకులాల మధ్య 'కంచం పొత్తుగొని, మంచం పొత్తుగొని 
ఉండేవికావు. సామాజిక తరతమ అంతస్తుల వ్యవస్థలో బ్రాహ్మణులు అగ్రభాగాన 
ఉండేవారు. వారికి మాన్యాలూ, శ్రోత్రియులూ, అగ్రహారాలు కూడా ఉండేవి. వాళ్లు 
అల్ప సంఖ్యాకులు. జ్ఞానంపైగల గుత్తాధిపత్యం మూలంగానూ, మతకర్మలలో 
ఆధిపత్యం వల్లా సమాజంలోవారు తిరుగులేని గౌరవం, ఉన్నతస్థాయిని 
అనుభవించేవారు. న్యాయనిర్లేతలుగా నీతి నియమాలను ఆచరింప జేయటంలో 


|| 


ప్రధాన భూమికను వహించేవారు. పంధామ్మిదో శతాబ్దపు ఆంధ్రదేశంలో తక్కువ 
కులాలనబదేవారు మతకర్శల్లోను, ఆచారాల్లోను ఉన్నత కులాలవాళ్లను అనుకరించ 
డానికి ప్రయత్నాలు చేసేవారు. గురజాడ అప్పారావు రాసిన 'కన్యాశుల్మం) నాటకంలో 
నైస్టిక బ్రాహ్మణులు ఒకవైపున సనాతన భావాలు వ్యక్తంచేస్తూ, మరోవైపు తమ 
పిల్లలను ఆంగ్ల విద్యాభ్యాసానికి పంపేవారు. 

ఈ సామాజిక నేపథ్యంలో ఆనాటి సాంఘిక దురాచారాలను స్టూలంగా 
మత, సామాజిక ఆర్థిక దురాచారాలుగా వర్గీకరించవచ్చు. మత సంబంధిత 
దురాచారాలను విగ్రహారాధన, మతకర్శలు, మడి, మైల భేదాలుగా విభజించవచ్చు. 

సామాజిక దురాచారాల్లో అత్యంత దారుణమైంది సహగమనం, కొక్కేనికి 
వేలాదదమూ, నిప్పులమీద నదవడం కూడా ఉందేవి. వెన్నెలకంటి సుబ్బారావు తన 
జీవిత చరిత్రలో 1822లో తూము పాపయ్య మరణించగా, అతని భార్య సహగమనం 
చేసినట్లు, అట్లే 1880లో కడపలో లండన్‌ మిషన్‌ సొసైటీలో పనిచేసిన రెవరెండు 
విలియం హావెల్‌ కడపజిల్లాలో జరిగిన రెండు సహగమనాలను పేర్కొన్నాడు. 
సహగమనం అనేది పవిత్రకార్యంగాను, అదిచేసిన స్రీలు గ్రామదేవతలుగా 
పూజలందుకొనేవారని ఎన్‌.జి.రంగా తన ఆత్మకథ '౯|౧1 10 6660౧)' లో 
ప్రస్తావించాడు. కొక్కేనికి వేలాడదదీయటం అనే ఆచారాన్ని గూర్చి ౦౦6౮. 06౮0015 
రాసిన "41064 1412%గ6౧, 06810గ5 2౧౮ 06/6౧0॥165' అనే గ్రంథంలోను, 1817లో 
ఏడునెల్ల పసికందును 8 రూపాయలకు అమ్మినట్లు డి. ఆర్‌. బెనర్జీ రాసిన '912/60/ 
1౧ 8190 1౧014', అనే గ్రంథంలో పేర్ళొనబడింది. 

దేశంలోని యితర ప్రాంతాల్లాగే ఆంధ్రదేశంలో కూడా అధిక సంఖ్యలో 
హిందూ మతస్టులుండేవారు. కైైస్తవులు, ముస్లీములూ సమాజంలో భాగమే. 
హిందూమతం లోని కరుడుగట్టిన కట్టుబాట్లను, వివక్షతలను తట్టుకోలేక కొన్ని 
సామాజిక వర్గాలు, ముఖ్యంగా అట్టడుగు వర్గాల్లో, చాలామంది క్రైస్తవ మతంలోకి 
మారేవారు. పేద, ధనిక భేదంలేకుండా వీరు అంకమ్మ, నూకాలమ్మ, గంగమ్మ, 
పోలేరమ్మ, ఎల్లమ్మ, మాతమ్మ, కలుగూళ్లమ్మ మొదలైన గగ్రామదేవతను పూజించేవారు. 


న 


జంతుబలులివ్వటం రివాజు స్త్రీలు అనేక పండుగల్లో, పబ్బాల్లో, వ్రతాలు, నోములు, 
పూజలు, ఉపవాసాల్లో మునిగి తేలేవారు. 

నిరుష్ట, శాస్త్రీయ విద్యావిధానం అప్పట్లో ఉండేది కాదు. వీథి బడుల పద్ధతి 
అమల్లో ఉండేది. ఆనాటి ఉపాధ్యాయులకు సరైన వేతనాలు ఉందేవికావు. ప్రాథమిక 
అధ్యయనాంశాలను వ్‌థ్ర బడుల్లో బోధించే వారు. “పెద్ద బాలశిక్ష “'రుక్కీణీ కల్యాణం), 
“సుమతి శతకం, “ప్రహ్ణాద చరిత్ర మొదలైనవి నాటి పాఠ్య ప్రణాళికల్లో భాగాలు. 

కాలం చెల్లిన విద్యా పద్ధతులు మార్చే కృషి ఆంగ్ల పాలనలో ప్రారంభమైంది. 
సర్‌ థామస్‌ మన్రో మద్రాసు గవర్నరుగా ఉంటూ, నాటి విద్యా సంబంధిత అంశాలను 
పరిశీలించి, ఒక నివేదికను తయారు చేశాడు. ప్రతిజిల్లా, తాలూకాల్లో పాఠశాలలను 
నిలకొల్పాడు. ఉపాధ్యాయుల శిక్షణకు ప్రత్యేక గ్రాంట్లను మంజూరు చేశాడు. మద్రాసు 
రాజధానిలో జరిగిన విద్యా సంస్కరణలకు మనో చేపట్టిన చర్యలను తొలిమెట్టుగా 
భావించ వచ్చు. 

ఆంగ్లేయులు విద్యాసంస్కరణలను ప్రవేశపెట్టడానికి గల (ప్రేరకాలు వేరే 
ఉన్నాయి. దేశానికంతటికీ లింకు భాషగా ఆంగ్లం ఏర్పడడానికీ, వివిధ ప్రాంతాలమధ్య 
సన్నిహితత్వం పెరగడానికి ఈసంస్కరణ ఎంతో ఉపకరించింది. కింది స్థాయి 
ఉద్యోగులను తయారుచేయటానికీ ఈ భాష ఎంతో సాయపడింది. ఆంగ్ల విద్యావంతులు 
సామాన్యంగా బ్రిటీష్‌ పాలనను సమర్ధించేవారు. 1857 సిపాయిల తిరుగుబాటుతో 
కంపెనీ పాలన రద్దె, బ్రిటీష్‌ చక్రవర్తి పాలన ఏర్పడింది. దీనికితోడు ఆర్థికపరమైన 
కారణాలు కూడా వున్నాయి. ఇంగ్లండులోని పారిశ్రాముకోత్పత్తులకు భారతదేశంలో 
గిరాకీ పెరగడానికి కూడా ఆంగ్ల విద్యను ప్రవేశపెట్టడంలోని ఆంతర్యంగా 
గుర్తుంచుకోవాలి. 

ఆంధ్రదేశంలో 19వ శతాబ్టి ఉత్తరార్థంలో ఆంగ్ల భాషాబోధన చేసే ప్రభుత్వ 
పాఠశాలల సంఖ్య గణనీయంగా పెరిగింది. దీనికి ప్రధానకారణం గోదావరీ జిల్లాలో 
జి.యన్‌.టేలర్‌ ప్రవేశపెట్టిన రేట్‌ పాఠశాలలు (౧418 5000019) ఈ మార్పులు కృష్ణా, 
గోదావరి జిల్లాల్లో రావడానికి కారణం ఆ జిల్లాల ఆర్థిక స్తోమత, దాని మూలంగా 
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ప్రజల్లో పెరిగిన విద్యాసక్తి, మిషనరీల కార్యకలాపాలు. పట్టణాభివృద్ధికీ, విద్యావ్యాప్తికీ 
అవినాభావ సంబంధంఉంది. 

ఆంగ్రపాలనకు ముందు అత్యధికంగా భూమి జమీందార్ల, ఇనాందదార్ల, 
(శోతియందార్ల, పాలగాళ్ల చేతుల్లో ఉంది. ఆంగ్రపాలన ఏర్పడ్డాక కూడా వీరి ప్రాబల్యం 
పూర్తిగా సమసిపోలేదు. శాశ్వత శిస్తు పద్ధతి ప్రకారం భూమికి హక్కుదార్లు జమీందార్లే. 
రైతులనుంచి పన్నులు వసూలు జేసి ఆంగ్ర ప్రభుత్వానికి 'పేష్‌కష్‌ చెల్లించేవారు. ఈ 
విధానంలో రైతులు అష్టకష్టాలు పడ్డారు. రానురాను జమీందార్ల స్థితిగతుల్లో కూడా 
మార్పులొచ్చాయి. మద్రాసులో గాజుల లక్ష్మీనరసుచెట్టి అనే ప్రజాహితాభిమాని 
రైతులకోసం 'మద్రాసు నేటవ్‌ అసోసియేషన్‌” ఏర్పర్చి ప్రభుత్వానికి ఎన్నో మహజర్లు 
సమర్పించారు. 

రాయలసీమ ప్రాంతంలో ఆనాటి మద్రాసు గవర్నరైన సర్‌ థామస్‌ మనో 
రైత్వారీ పద్దతిని ప్రవేశపెట్టు, భూమిపై రైతులకు దాన విక్రయాది హక్కులను 
ప్రవేశపెట్టాడు. అయితే, రైతులు పన్నులు చెల్లించలేక అప్పులు చేసి అధిక వడ్డీలు 
చెల్లించాల్సి వచ్చింది. పుండుపై కారం చల్లినట్లు 1907, 1911 సంవత్సరాల్లో 
వచ్చిన కరువులు ఆర్థికంగా చితికిపోయిన ప్రజలను మరింత బాధలకు గురిచేశాయి. 

సర్‌ ఆర్థర్‌ కాటన్‌ ఆంధ్రులకు చేసిన సేవలు, ప్రత్యేకించి, నీటిపారుదల 
రంగంలో ఆనాటికీ, ఈ నాటికీ, చిరస్థాయిగానిల్చి కృష్ణ గోదావరి నదులపై ఆనకట్టలు 
ఆప్రాంతాల్ని సస్యశ్యామలం చేశాయి. ఈ ప్రాంతం ఆంధ్రదేశపు ధాన్యాగారంగా 
వినుతి కెక్కింది. ఆంధ్రదేశంలో చేనేత పరిశ్రమక ఒకప్పుడు మంచి పేరుండేది. 
పారిశ్రామిక విప్లవానంతరం ఇంగ్లండు నుంచి బట్టలు దిగుమతి కావటంతో ఇక్కడ 
చేనేత పరిశ్రమ దెబ్బతినింది. కార్మికులు ఉపాధిని కోల్పోయారు. పట్టణాలకు, 
ముఖ్యంగా తూర్పు ఆసియా దేశాలకు వలసపోవాల్సిన స్థితి గతులేర్చడ్డాయి. 

వలసపాలనా విధానాన్ని స్థూలంగా మూడు దశలుగా విభజించవచ్చు. 
తూర్పు ఇండియా కంపెనీ వాణిజ్య పెత్తనం సాగించే తరుణం అంటే 18వ శతాబ్దాంతం 
వరకు మొదటి దశ (1600-1700 దాకా) ఇది వాణిజ్య దశ. రెండోదశ (1800- 
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1857) పారిశ్రామిక దశ పారిశ్రామిక విప్లవానంతరం వస్పూత్తి విపరీతంగా 
పెరిగింది. ఆ వస్తువులను భారతదేశాల్లాంటి దేశాలకు ఎగుమతి చేసే దశ రెండో 
దశ. ముడిసరుకులను తెప్పించుకొని వాటి మూలంగా ధనార్జన చేసినదశ. 

1858 నుంచి ఆంగ్రపాలన అంతమయ్యేదాకా మూడో దశ. ఈ దశలో 
వలస దేశాల్లో పెట్టుబడులు పెట్టి లాభార్దన పొందటం కొనసాగింది. ఈ దశలోనే 
భారత దేశం స్వపరిపాలనకు అర్హలు కాదని చూపటం. ఇంగ్లండులో ఉండే నిధులను 
పెట్టుబడులుగా పెట్టి, చవకగా (శ్రామికశక్తి ఉపయోగించి లాభాలను పొందటమే 
ఆంగ్ల పాలకుల లక్ష్యం. ఈ దశలో ఉదారవాద సంస్కరణ భావాలకు తెరబడింది. 

రెండోదశలో సాంఘికంగా అత్యంత కీలకమైన మార్పులు వచ్చాయి. 
మతమౌధ్యం, సాంఘిక దురాచారాలు, అవిద్య, అశాస్త్రీయ ఆలోచనా ధోరణి భారతీయ 
సమాజాన్ని పట్టి పీడిస్తున్న దశ నుంచి మార్పు రావాలి. 19వ శతాబ్దంలో పుట్టుకొచ్చిన 
ఉదారవాద భావజాలం యీ మార్పుకు స్ఫూర్తిగా నిలిచింది. ఇందులో ఏర్పడ్డ 
సిద్ధాంతాలే వ్యక్తి ప్రయోజకవాదం (౮111440151) మానవతా కారుణ్యవాదం 
(ం౧౭౧|5౧)) క్రైస్తవ మతవ్యాప్తి (౬౯/2004|15గ) ఆధునిక సంస్కరణ భావాలను 
ప్రవేశపెట్టాలి. భావచైతన్యంతో కూడిన సంస్కరణాభిలాషను వ్యక్తం చేయాలి. 
మధ్యయుగ జీవనవిధానంలో మగ్గుతున్న సమాజంలో ఇది సాధ్యం కాదు కనుక 
ప్రజలను విద్యావంతులుగా మార్చాలి. సాంఘిక దురాచారాలను మాన్ని, సమాజాన్ని 
ముందుకు నడపాలి. అప్పుడే పారిశ్రామిక విప్లవం మూలంగా వచ్చిన మార్పుల 
కనుగుణంగా భారతీయ సమాజం ఎదగగల్గుతుంది. ఆధునిక భావ పునాదిపై 
సమాజపు నిర్మాణమే తమ లక్ష్యమని వలస పాలకులు ప్రకటించారు. దానికి 
అనుగుణంగా తామాశించిన ప్రయోజనావాద, మానవతావాద, కారుణ్య వాద 
సంస్కరణలను ప్రవేశపెడ్తున్నామని చెప్పినా ఇందులో వారి ఆర్థిక ప్రయోజనాలు 
యిమిడి వున్నాయన్న అంశం గుర్తించవచ్చు. 

కైస్తవ మిషనరీలు చేసిన కృషిని సరిగ్గా అంచనా వేయాలంటే మతాంతీ 
కరణలే మూలమన్న విషయం. స్పష్టమైనా, వాళ్లు విద్యారంగంలో చేసిన కృషి 
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శ్లాఘనీయమైంది. పాఠశాలలను నెలకొల్పి, ఆడపిల్లల చదువు విషయంలో శ్రద్ధ 
వహించారు. దీని మూలంగా విద్య, విజ్ఞానాన్ని, వవేచనను కల్గించి, అజ్ఞానాన్ని 
మౌధ్యాన్ని పారదోలటంలో కృషి ఏశారు. విద్యారంగంలో చేసిన ఈ కృషి కొంత 
వరకుసాంఘిక సంస్కరణలకు పూర్వ రంగంగా నిల్చిందన్నది గుర్తుంచుకోవాలి. 

క్రైస్తవ మతాన్ని స్వీకరించటంలో బలమైన కారణాలున్నాయి. పేదరికం, 
ఉపాధి ప్రధాన కారణాలైనా, హైందవమతంలో ఉండే కట్టుబొట్టు, అనేకార్యాలు, 
ఆచారాలు కులాధిక్యతతో ఆవిర్భవిస్తున్న పీడనలు ముఖ్యమైనవి. వీటికి తోడు తరచూ 
సంభవించే కరువు, కాటకాలవల్ల పేదప్రజలు, ముఖ్యంగా కింది కులాలుగా 
చెప్పబదేవారు జీవనోపాధి కరువై అష్టకష్టాలపాలయ్యారు. 

ఆంధ్రదేశంలో గాస్పెల్‌ ప్రచార సంఘం, లండన్‌ మిషనరీసొసైటీ, చర్చి 
మిషనరీసొసైటీ, వెస్తియన్‌ మిషన్‌, స్కాంట్లండ్‌ ఫ్రీ చర్చి మొదలైన క్రైస్తవ మత 
సంఘాలు కృషిచేశాయి. మొదట్లోతమ వాణిజ్యం దెబ్బతింటుదేమోనని కం పెనీపాలకులు 
మిషనరీ కార్యకలాపాలను పెరగనీయలేదు. 1818 చార్జర్‌ చట్టం ద్వారా వచ్చిన 
మార్పు మూలంగా మిషనరీల కార్యకలాపాలకు స్వేచ్చ ఏర్పడింది. 

సాంకేతిక పాఠశాలలు, వృత్తి పాఠశాలు, పఠనాలయాలు, అనాథ 
శరణాలయాలు, పారిశ్రామిక సంస్థలు ఏర్పడ్డమేకాక, ఉపాధి సౌకర్యాలు ఏర్పడ్డాయి. 
మిషనరీల కార్యక్రమాలు కేవలం సంస్కరణల కనుకూలమన్నది సరైంది కాదు. 
వాళ్ల వ్యాఖ్యల వైఖరి వాస్తవ విరుద్ధంగా గోచరించేవి. విద్యారంగంతో సమగ్రజాతీయ 
ప్రణాళికనొకదానిని పెంపొందంచలేకపోయారు. 

ఇంగ్లండులో తలెత్తిన ఉపయోగితా వాద సిద్ధాంత వేత్తలు భారతదేశమంతా 
మూఢ నమ్మకాలతో నిండినట్లు అభివర్ణించారు. లోపభూయిష్టమైన సమాజమనీ, 
దాన్ని సంస్కరించాల్సిన అవసరం ఉందనీ, తదనుగుణంగా న్యాయపాలన, విద్య, 
సామాజిక పరమైన మార్పులను తేవాల్సిన అవసరముందన్నారు. నూతన విద్యాధిక, 
మధ్యతరగతికి చెందిన వర్గాలను ప్రోత్సహిస్తూ సంస్కరణల్లో భాగస్వాములుగా 
చెయ్యాలని ప్రయత్నించారు. 


గృహసంబంధిత (0౦౧౫౭10) బానిసత్వాన్ని రద్దు చేయాలనుకోటం, 
శిశుహత్యల నిషేధం, సతీ దురాచారాన్ని రద్దు చేయటం, వితంతు వివాహాలను 
ప్రోత్సహించటం, ఆంగ్ల విద్యను ప్రవేశపెట్టి ప్రజల్లో నూతన చైతన్యాన్ని కల్గించటం, 
ఆంగ్రేయులు తలపెట్టిన సంస్కరణలు ఈ సంస్కరలతోబాటు శాస్త్రీయ దృక్పథాన్ని 
ప్రజల్లో కల్పించటం కూడా వాళ్లు ఆశించిన లక్ష్యమే. ముఖ్యంగా ఆంగ్ల భాష 
ప్రవేశపెట్టటంలో, విభిన్నతలు పుష్కలంగా ఉన్న భారతదేశంలో ఏకత్వ భావనను 
తేవదానికి ఉపకరించింది. ఈ మార్పు హర్షించదగ్గదే అయినా, దీని మూలంగా 
ఆంగ్ల భాష వచ్చినవారికి, రానివారికి మధ్య అంతరాన్ని సృష్టించింది. సమాజంలో 
కొందరు శిష్టులు (611165) గాను, తక్కినవారు సామాన్యులు గానురెండు రకాలైన 
విభజన ఏర్పడింది. ఆంగ్ల భాషా ప్రాధాన్యంతో దేశ భాషలు కుంటుపడ్డాయి. పైగా 
ఆంగ్ల విద్యను ప్రోత్సహించడానికి కారణం పరిపాలన అవసరమైన చిరు ఉద్యోగులను 
భర్తీచేయటానికి మెకాలే పేర్కొన్నట్లు, “రంగులోను, రక్తంలోను భారతీయులుగా 
ఉండి, ఆభిరుచుల్లోను, భావాల్లోను, అలాట్లలోను, నీతుల్లోను, బుద్ధిలోను ఇంగ్లీషువాళ్లు 
ఉండే ఒక ప్రత్యేక వర్గాన్ని తయారుచేయటమన్నది ఆంగ్లవిద్య ప్రవేశ పెట్టటంలో 
సారాంశం. 
వీరేశలింగానికి ముందున్న సంస్కరణభావాలు : 

ఆంధ్రదేశంలో సంస్క్మరణభావాలను వెదజల్లిన కొందరు ప్రముఖులను గూర్చి 
తెలుసుకుందాం. 

వీరేశలింగానికి పూర్వం ఆంధ్రదేశంలో సంస్కరణ భావాలు లేకపోలేదు. 
మద్రాసు సదర్‌ సుప్రీంకోర్టులో దుబాసీగా ఉండిన ఏనుగు వీరాస్వామయ్య (1780- 
1886) రాసిన “కాశీ యాత్ర చరిత్రలో సమాజంలోని కొన్నిదురాచారాలను 
ప్రస్తావించారు. ఆయన కాశికీ యాత్ర చేపట్టారు. రాయలసీమ ప్రాంతం మీదుగా, 
హైదరాబాదు దాటి కాశీ చేరాడు. ఆయా ప్రాంతాల్లో ఉండే ప్రజలజీవన విధానాన్ని 
గూర్చి వివరిస్తూ, అక్కడి ప్రజల అలవాట్లు, ఆచారాలు, ఆర్థిక పరిస్థితులు, శాంతి 
భద్రతలను గూర్చి విపులంగా చర్చించాడు. భారతీయ సాహిత్య సంస్కృతులతో 
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పరిచయమున్న వీరాస్వామయ్య ఆనాటికే వివిధ ప్రాంతాల్లో వేళ్లూనిన బ్రిటీష్‌ పాలనను 
గూర్చి వాళ్ల భావజాలాలను గూర్చి పేర్కొన్నాడు. అస్పృశ్యత ప్రబలంగా ఉందనీ, 
ధర్మశాస్త్రాలు దాన్ని వప్పుకోవనీ రాశాడు. కులవ్యవస్థ దైవ సృష్టికాదని, మానవ 
సృష్టియేనని, కుల వృత్తులను బట్టి కులవిభజన ఏర్పడిందని, కులవ్యత్యాసాలు 
సమర్ధింపదగ్గవి కావనీ సృష్టీకరించాడు. వెనకబడ్డ కులాలనే వారిపట్ల చూపుతున్న 
అగ్రవర్దాల ఆధిపత్యం మతాంతీకరణకుదారి తీస్తుందని పేర్కొన్నాడు. “సతి అత్యంత 
క్రూరమైన సాంఘిక దురాచారం. దాన్ని రద్దు చెయ్యాల్సిన అవసరం ఉందనీ, 
బహుదేవతారాధనను ఖండించి, భగవంతుడొక్కదేనన్న సార్వజనీనమత సూత్రాన్ని 
సమర్థించాడు. 

1830 దశకంలో మద్రాసులో హిందూ లిటరరీ అసోసియేషన్‌ సంస్థ ఏర్పడింది. 
దాని స్థాపకుల్లో వీరాస్వామయ్య ఒకరు. సంఘస్థాపకుల్లో కోమలేశ్వరం శ్రీనివాసపిళ్లే, 
వెంబాకం రాఘవాచార్యులు, మద్రాసు నేటివ్‌ అసోసియేషన్‌ స్థాపకుడు గాజుల 
లక్ష్మీనరసుచెట్టి ఉన్నారు. ఆంగ్ల విద్యావ్యాప్తికి, ప్రజల్లో చైతన్యాన్ని కల్లించటానికి 
ఆయన ఎంతో కృషిచేశారు. లిటరరీ అసోసియేషన్‌లో అన్ని కులాలకు ప్రాతినిధ్యం 
కల్పించబడింది. స్త్రీ విద్యావ్యాప్తి, వితంతువివాహాల ప్రోత్సాహానికి ఈసంస్థ పనిచేసింది. 
వెన్నెలకంటి సుబ్బారావు (1784-1839) : 

ఈయన వీరాస్వామయ్యకు బంధువు. సాదర్‌ సుప్రీంకోర్టు దుబాసీగా 
పనిచేశాడు. ఆంగ్లంలో తన ఆత్మకథను రాసుకున్నాడు. ఆంగ్లంలో దక్షిణ భారతదేశంలో 
ప్రచురితమైన మొదట ఆత్మకథ ఇదే! తానుచేసిన ఉద్యోగాల గూర్చి రాస్తూ, ఎన్నో 
సామాజిక అంశాల్ని స్పృశించాడు. ఆంగ్ల ప్రభుత్వం మద్రాసులో ఏర్పర్చిన పాఠశాలల 
పుస్తక సంఘంలో సభ్యుడు. ఆ నేపథ్యంలో విద్యావిధానాన్ని గూర్చిన నివేదిక 
సమర్పించాడు. విద్యావిధానం లోపభూయిష్టంగా ఉందని, దాన్ని సవరించాలని 
సూచించాడు. ఒక నమూనాను తన నివేదికలో సమకూర్చాడు. నూతనంగా 
ఉత్పన్నమౌతున్న పరిస్థితుల కనుగుణంగా పాఠ్య (గ్రంథాలలో మార్చ్పులవసరమని 


పేర్కొన్నాడు. వ్యాకరణ ఛందస్సులపై ప్రత్యేకంగా శ్రద్ధ చూపమని కోరాడు. వీరి 
ఆత్మకథలో నాడు గుంటూరులో జరిగిన సతీసహగమనాన్ని గూర్చి రాశాడు. 
సామినేని ముద్దు నరసింహనాయుడు : 

సంస్మరణ భావాలను వెలిబుచ్చిన వారిలో ఈయన ముఖ్యుడు. ఆంగ్ల విద్యను 
అభ్యసించాడు. రాజమండ్రి జిల్లా మున్సిఫ్‌గా పనిచేశాడు. తెలుగులో 'హితసూచని” 
అనే గ్రంథాన్ని రాశాడు. 1856లో మృతి చెందాడు. ఈయన [గ్రంథం 1863లో 
అచ్చయింది. ఇందులో 8 వ్యాసాలు (ప్రమేయాలు) భిన్న అంశాలపై రాశాడు. 
వాటిలో విద్య, వివాహం, వైద్యం ముఖ్యమైనవి. అవి వ్యాసాల రూపంలో 'హితవాది” 
అనే పత్రికలో ప్రచురితమైనాయి. స్త్రీలకు ఉపకరించేటట్లు ఈ గ్రంథాన్ని రాశాడు. 
శాస్త్రీయ విద్య ప్రాధాన్యతను గూర్చి ప్రస్తావించాడు. దయ్యాలు, చేతబడులు, 
మాయలు, మర్మాలు, మంత్ర తంత్రాలను ఖండించాడు. కలరా, మశూచి మొదలైన 
అంటువ్యాధులను నిరోధించటానికి, గ్రామదేవతలను ఆరాధించాల్సిన పని లేదంటూ, 
వాటి నివారణకు శాస్త్రీయ వైద్య అవసరాన్ని గూర్చి చెప్పాడు. 

వివాహ వ్యవస్థపై ఆయనకు నిర్ధిష్టమైన భావాలున్నాయి. అవి ప్రగతి 
శీలకమైనవి. వధూవరుల మధ్యసరైన అవగాహన, ఇష్టం ఉండాలి. పెళ్లిళ్లల్లో దుబారాగా 
ఖర్చు చేయనవసరంలేదన్నాడు. అమ్మాయిలకు 12 ఏళ్లలోపు అబ్బాయిలకు 16 
ఏళ్లలోపు వివాహం చేయరాదన్నాడు. బాల్య వివాహాలను ఖండించాడు. వివాహానికి 
కావాల్సినవి మానసిక పరిపక్వత, దేహదారుధ్యం, కన్యాశుల్మం పేరుతో పసికందులను 
అమ్ముకొనే దురాచారం హేయమైందనీ, బాల్యవివాహాలే వైధవ్వానికీ, వ్యభిచారానికి, 
శిశు మరణాలకు దారితీసాయని వక్కాణించాడు. 
జియ్యర్‌ సూరి : 

ఈయన గ్రంథమే 1875లో ప్రచురితమైన 'స్తీ కళాకల్లోలిని బాలికల నుద్దేశించి 
రాసిన వ్యాస సంస్కృతీ వ్యాసాలకు ఆంగ్ల శీర్షికలను పెట్టాడు. పాత పద్ధతులకు స్త్రీ 
విద్య విరోధం కాదు. విద్యావంతురాలుకాని స్త్రీలు తమ బిడ్డలకు శత్రువులు. 
ప్రపంచమంతా ఒకే కుటుంబం. సూరి తెలుగు ఉపాధ్యాయుడు. 'స్తీ నీతి, స్త్రీ 
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విద్యామణి), “స్తీ మానము అని మూడుగా గ్రంథాన్ని విభజించాడు. పూర్వీకులు 
విశాఖపట్టణంలో ఉండేవారు. తర్వాత బెంగుళూరు మకాం మార్చాడు. స్త్రీ కళాకల్లోలని 
గ్రంథం, పురుషార్ధప్రదాయిని, “'వివేకవర్ధిని” పత్రికల్లో సమీక్షించబడింది. 1876లో 
ఆంధ్రదేశంలోని అనేక పట్టణాల్లో పర్యటించాడు. రాజమండ్రిలో వీరేశలింగాన్ని 
కలిశాడు. భోగం మేళాలపై గ్రంథంరాశాదన్నారు. అది ప్రస్తుతం అలభ్యం. 

వివాహ సంస్కరణలకు సంబంధించి జి.వేదాంతాచారి మద్రాసు ప్రభుత్వానికి 
ఒక అభ్యర్థనను 1870లో సమర్పించాడు. ఇది ఇంగ్లీషు, తెలుగుభాషల్లో ఉంది. 
ఈయన విశాఖపట్టణంలో ఉద్దండులైన పండితులను సంప్రదించి ఈ పత్రాన్ని 
తయారు చేశాడు. హిందూ వివాహవ్యవస్థ లోపభూయిష్టమని పేర్కొన్నాడు. అది 
అత్యంత హేయమని, దానిమూలంగా ఎన్నో దుష్ఫలితాలు ఏర్పడుతున్నాయని 
అభిప్రాయపడ్డారు. ముఖ్యంగా బాల్యవివాహాలను, వయోఖేద మెక్కువగా నున్న 
వివాహాలను, కన్యాశుల్కాలను ఖండించాడు. వధూవరులమధ్య అవగాహన 
ఉండాలన్నాడు. బాల్యంలో వైధవ్యం ఏర్పడటానికి, దాని మూలంగా ఏర్పడుతున్న 
అనైతిక పరిస్థితులను తొలగించమని ప్రభుత్వాన్ని కోరాడు. ఒక ప్రశ్నావళిని 
తయారుచేసి, పండితుల అభిప్రాయాలను స్వీకరించమని ప్రభుత్వాన్నికోరాడు. 

చదలవాడ అనంతరామశాస్తి వివాహ వయోపరిమితిపై ఒక [గ్రంథం 
సంస్కృతంలో రాశాడు. దాన్ని ఒంగోలు వెంటకరంగయ్య “వివాహ కన్య స్వరూప 
వివరణ), అని తెలుగులోకి అనువదించాడు. బాలికలకు వివాహ వయఃపరిమితి 
16 సంవత్సరాలుగా ఈ (గ్రంథంలో సూచించాడు. 
వీరేశలింగం (1848 - 1919) : 

వీరేశలింగం సంస్కరణోద్యం ప్రారంభించేనాటికి, సమాజంలో వ్యాపించివున్న 
సంస్కరణ భావాలను గూర్చి మనం తెలుసుకున్నాం. వీరేశలింగం ఈ భావాలతో 
ప్రభావితుడైనాడు. ఉద్యమాలకు భావజాలం ఊపిరి. సైద్ధాంతిక పునాదిలేని ఉద్యమాలు 
బతకలేవు. ఉద్యమాలకు ఊతం ఇవ్వని భావాలు, భావాల రూపంలోనే ఉండిపోతాయి. 
అవి విసృతంగా ప్రసారమైనప్పుడే ప్రజల్ని చైతన్య పరుస్తాయి. వీరేశలింగం ఆంధ్ర 
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దేశంలో సంస్కరణోద్యమాలకు సిద్ధాంత ప్రాతిపదికనుచేకూర్చి, సంస్థాగత రూపాన్ని 
ఇచ్చారు. 

చిన్నతనంలో సనాతన జీవనవిధానంలో ఉండిన వీరేశలింగం కాలక్రమేణా 
మార్పు చెందాడు. సమాజంలో పేరుకుపోయిన దురాచారాలు, మూధనమ్మకాలు, 
కలుషిత వాతావరణం, అవినీతి, లంచగొండితనం వీరేశలింగంలో మార్పుకు దోహదం 
చేశాయి. బెంగాల్‌లోని బ్రహ్మసమాజ ఉద్యమం, బొంబాయి రాజధానిలోని ప్రార్ధనా 
సమాజం యీ మార్చుకు దోహదం చేశాయి. ఆత్మూరి లక్ష్మీనరసింహ యిచ్చిన 
కేశవచంద్రసేన్‌ ఉపన్యాస సంపుటి ఈ మార్పుకు మరింత ఉపయోగపడింది. 
దానికితోడు రాజమండ్రి పట్టణ వాతావరణం విజ్ఞాన దాయకంగా ఉండేది. 'హిత 
సూచని' రాసిన ముద్దు నరసింహనాయుడు రాజమండ్రిలో ఉద్యోగం చేశాదని 
తెలుసుకున్నాం. రాజమండ్రిలో ప్రభుత్వ పాఠశాల, కళాశాల, రెవెన్యూ కార్యాలయాలు, 
న్యాయస్థానాలు, మిషనరీల కార్యకలాపాలు వీరేశలింగంపై ప్రభావం చూపాయి. 

పాశ్చాత్య విద్య, విజ్ఞానం భారతీయులపై చూపిన ప్రభావం, మూఢ 
విశ్వాసాలను పోగొట్టిన తీరు తెన్నులు ప్రశంసనీయం. దీన్ని గూర్చి వీరేశలింగం 
“'వివేకవర్ధని' (1875, అక్టోబర్‌)లో రాశాడు. ఇంగ్లీషు విద్య మనవాళ్ల ప్రవర్తనను 
మరింత నాగరికం చేసింది. రవీంద్రనాథ్‌ ఠాగూర్‌ "706 గ౩|౦ 10600 01 46516 
0061106 121 00966 86౧02! 10౧ 15 10/00, అని చెప్పాడు. రామ్మోహనరాయ్‌, 
విద్యాసాగర్‌ లాంటి సంఘసంస్కర్తలు పాశ్చాత్య ఉదారవాద మార్గదర్శకత్వాన్ని గూర్చి 
ఎంతో మెచ్చుకున్నారని ప్రముఖ చరిత్రకారుడు సుశోశోన్‌ సర్కార్‌ రాశాడు. 

విద్య మూధనమ్మకాలను పోగొట్టడానికి ఎంతో కృషిచేసింది. పాఠశాలలు, 
కళాశాలల్లో చదువుకున్న విద్యావంతులు సంస్మరణ భావాలకు దోహదంచేస్తారా 
అనే చర్చనీయాంశం. విద్యార్దనవల్ల మంచివాళ్లు, ఇంకా మంచివాళ్లవుతారు. చెడ్డ 
భావాలున్నవారు చెడుదిశకే పయనిస్తారు. విద్యా విధానానికి తోడు, సంస్కరణ 
భావాలు చోటు చేసుకుంటే మనుష్యుల్లో మార్పు వస్తుంది. వీరేశలింగం 1874లో 
“వివేకవర్ధని” పత్రికను ప్రారంభించి స్రీవిద్యపై దృష్టి పెట్టాడు. 1878 నాటికి సామాజిక 
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రుగ్మతల నిర్మూలనానికి నడుం బిగించాడు. “'వివేకవర్థని” సంస్కరణలకు ఏర్పడ్డ 
మొదటి పత్రికగా భావించవచ్చు. వీటికి తోడు 'హాస్య సంజీవని(1876), '“సతీహిత 
బోధిని (1883), “చింతామణి (1891) 'తెలుగు జనానా (1904) పత్రికలకు 
కూడా సారధ్యం వహించారు. 

“వివేక వర్ధని" పత్రికకు సర్వస్వం వీరేశలింగంగారే. ప్రజల నైతిక స్థాయిని 
పెంచటం, తెలుగు భాషాభివృద్ధి పత్రికలకు ముఖ్య లక్ష్యాలు. ఆధునికతకు సాధనంగా 
ఈ పత్రికను మలచుకొన్నారు. మొట్టమొదట గ్రాంథిక శైలినే అనుసరించినా, కొత్త 
వచనశైలిని నిర్మించుకోటంలో వీరేశలింగాన్ని 'ధక్షిణభారత విద్యాసాగరుడు'గా 
అభివర్ణించవచ్చని నార్ల వెంకటేశ్వరరావు అభిప్రాయపడ్డాడు. 

ఉపాధ్యాయవృత్తి సంఘసంస్కరణ కార్యక్రమాలకు ఎంతో తోడ్పడింది. 
అధ్యాపకులు కేవలం విద్యాబుద్దులు నేర్పే గురువే లేరు. లేతమనసులపై ఆదర్శాలతో 
కూడిన చక్కని వ్యక్తిత్వాన్ని మలచగల శక్తి వారికుంది. దేశ భవిష్యత్తుకు సరైన బాట 
నేర్చర్చగల శక్తివారికుంది. వీరేశలింగం తలపెట్టిన సంస్కరణలకు బరువు బాధ్యతలు 
ఎక్కువగా యువకులే తీసుకున్నారు. శాస్త్రీయ విజ్ఞానాన్ని దేశాభివృద్ధితో ముడిపెట్టిన 
సంస్కర్త కందుకూరి. ప్రజలు విద్యావంతులు కాందే దేశం అభివృద్ధి చెందదు. 
విద్యను దేశీయ భాషల్లో అందించాలని వాంచించాడు. హేతుబద్ధమైన భావాల 
బలంతోనే సంస్కర్త తాను ఆశించింది సాధించగలడు. కులవ్యవస్థ పరిస్పర 
అవిశ్వాసాన్ని, ద్వేషాన్ని ప్రజల్లో కల్గిస్తుంది కాబట్టి, కులవ్యవస్థనూ నిరసించాడు. 

1874లో సంఘసంస్కరణ సమాజాన్ని స్థాపించి ఉద్యమం నిర్మింపబూనుకున్న 
కాలానికి జాతీయతా భావం అప్పుడప్పుడే మొగ్గ తొడుగుతూ ఉంది. 1857 సిపాయీ 
తిరుగుబాటు అనంతరం అధికారం తూర్పు ఇండియా కంపెనీ నుంచి బ్రిటీష్‌ 
పార్లమెంటుకు బదిలీ అయింది. ఆంగ్లేయులు రాజకీయ ప్రాబల్యాన్ని మిక్కుటం 
చేశారు. బ్రిటీష్‌ పాలన పట్లనిరసన భావం పెరిగింది. స్థానికంగా చిన్నచిన్న సమాజాలు 
వెలిశాయి. ప్రభుత్వానికి విజ్ఞప్తులు పంపటం, సమావేశాలు నిర్వహించటం వీటి 
బాధ్యత. మద్రాసులో 'మహా జనసభి, పూనాలో “సార్వజనీన సభి, బెంగాల్‌లో 
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“బెంగాల్‌ అసోసియేషన్‌), ప్రధానసమాజాలు. దేశ శ్రేయస్సుకోసం పాటుపడడం 
వీటి ధ్యేయం. దేశ శ్రేయస్సు పరాయిపాలనవల్ల దెబ్బతినిందన్న సత్యాన్ని గ్రహించారు. 
ఈ [గగ్రహింపే జాతీయ భావావిర్భావానికి తొలి మెట్టు. 

1885లో భారత జాతీయ కాంగ్రెసు సంస్థ ఏర్పదే నాటికి వీరేశలింగం 
సంస్కరణ కార్యక్రమాలతో తలమునకలై ఉన్నాడు. ఆనాటి ఆంగ్ల పాలన శాంతి 
భద్రతలను ఏర్పరచడంలో ఎంతో కృషి చేసిందని వీరేశలింగం నమ్మాడు. వారి 
పరిపాలన వల్ల ఆంగ్ల ప్రభుత్వంతో భారతీయుల సంబంధాన్ని తల్లీబిద్దల బంధంతో 
పోల్చాడు. 

19వ శతాబ్దపు సంస్కర్తల్లో ఈ భావం బలంగా వుండింది. దీన్ని చరిత్ర 
కారులు తప్పు అవగాహన (1256 060౧501060590655) గా విశ్లేషించారు. స్థానిక 
సంస్థలతోపాటు, వైస్రాయికౌన్సిల్‌లో కూడా భారతీయులకు ప్రాతినిధ్యం ఉండాలని 
వీరేశలింగం భావించాడు. చేతివృత్తులకు జరుగుతున్న అన్యాయాన్ని ఖండించాడు. 
ఆంగ్ల పాలనలో ఉండిన సంపద తరలింపు (0210 01 ౪/62) ను మాత్రం ఆయన 
హర్షించలేదు. సమాజంలో అవిద్య, అజ్ఞానం, కులవ్యవస్థ, మూఢవిశ్వాసాలు 
ఉన్నప్పుడు రాజకీయ స్వాతంత్ర్యం సాధించటం సబబు కాదని ఆయన ఉద్దేశం. 
ముందు సంఘసంస్కరణ, ఆ తర్వాతే రాజకీయ స్వేచ్చా స్వాతంత్ర్యాలన్నాడు. 

వీరేశలింగానికి తన వ్యక్తిత్వంపై ప్రగాఢ విశ్వాసం. ప్రత్యర్భులతో అనేక 
విషయాల్లో నిరంతరం పడాల్సి వచ్చినందువల్ల జీవితంలో ఆయనకు చిరాకు, కోపం 
ఎక్కువయ్యాయి. సంఘ బహిషారం వంటి చర్యలకు తట్టుకునే ధైర్యం చాలక చాలా 
మంది సన్నిహితులు ఉద్యమం నుంచీ వైదొలగినా, వీరేశలింగం తాను విశ్వసించిన 
ఆశయాలకోసం దృఢంగా నిలబడ్డాడు. 

ఉద్యమాలు 

స్రీ జనోద్ధరణ : 

వీరేశలింగం చేపట్టిన సంస్కరణల్లో ప్రధానమైంది స్త్రీ జనోద్ధరణ. 19వ 
శతాబ్ధి సంస్కరణోద్యమాల్లో ప్రథమ స్థానాన్ని వహించింది ఈ అంశమే. అందుకు 
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ముఖ్యకారణం. స్త్రీల పట్ల సమాజం చూపిన వివక్షత. ఏ హక్కులూ లేక దాస్యంలో 
మగ్గడం. మాతృస్వామ్య దశనుంచీ పితృస్వామ్యానికి చేరే నాటికి స్త్రీలు తమ స్వంత 
వ్యక్తిత్వాన్ని కోల్పోయి, ఆత్మగౌరవం దెబ్బతిని, ఆధారపడ్డానికి ఆస్తి హక్కులు కాని, 
ఆర్థిక స్వాతంత్ర్యం కాని లేక కుంచించుకుపోయారు. స్త్రీలను పట్టి పీడించిన అంశాలలో 
ప్రధానమైనవి బాల్య వివాహాలు, నిర్బంధ వైధవ్యం, బహుభార్యాత్వం, అవిద్య, 
సాంఘిక స్వేచ్చలేక పోవటం. 

ధవళేశ్వరంలో ఆంగ్ల, వెర్నాకులర్‌ పాఠశాలకు హెడ్‌ మాస్టరుగా ఉన్నప్పుడు 
స్రీ విద్యను గూర్చి చర్చించడానికి ఒక సంఘం ప్రారంభించాడు. స్త్రీల వెనకబాటు 
తనానికి కారణం అవిద్య, దాని మూలంగా ఏర్పడ్డ అజ్ఞానం. ఆడపిల్లల చదువు 
పట్ల వ్యతిరేక ఉపేక్ష అలుముకున్నాయి. ఆడపిల్లలు చదువుకుంటే కుటుంబాలకు 
అరిష్టం వాటిల్లుతుందనే అభిప్రాయం సమాజంలో గాఢంగా నాటుకుంది. స్రీవిద్య 
కేవలం దేవదాసీలకే పరిమితం కారాదు. దేవాలయాల్లోను, ఉత్సవాల్లోను నృత్యం 
చేసేటందుకు వాళ్లు మాత్రమే లలితకళలు అభ్యసించాలి. 

19వ శతాబ్ధి మధ్యదాకా స్ర్రీవిద్య విషయంలో జరిగిన కృషిశూన్యం. 19వ 
శతాబ్ది మధ్య భాగంలో స్తీ విద్యను ప్రోత్సహించడానికి డల్‌హౌసీ నిశ్చయించినా స్తీ 
విద్య ప్రయోజనకారి బెతుందనీ, ప్రజల జీవన గమనంలో మార్చు తేవచ్చనీ 
వాంఛించినా, ఫలితం శూన్యం. ప్రభుత్వోద్యోగుల దృష్టిలో స్తీ విద్య నిషిద్ధం. 

స్తీ విద్యకు సంబంధించి మనో జరిపిన సర్వేలో మద్రాసు ప్రెసిడెన్సీ మొత్తంలో 
దేశీయ పాఠశాలల్లో చదివే బాలికల శాతం 8.17 మాత్రమే. స్రీ విద్యా రంగంలో 
పథ నిర్మాతలు మిషనరీలు. క్రైస్తవ మతంలో చేరిన బాలికలకే పాఠశాల అర్హత 
ఉండేది. హిందూ బాలికల మొదటి పాఠశాల బెద్‌వుడ్‌ దంపతుల పర్యవేక్షణ కింద 
1843లో ప్రారంభమైంది. తొమ్మిది మంది బాలికలు అందులో చేరారు. 1866నుంచీ 
777 వరకు బాలికల సంఖ్య 4,638 నుంచి 28, 151కి పెరగడం గమనార్హం. మిషనరీలు 
పాఠశాలలతోపాటు వీటికి అనుబంధంగా వసతి గృహాలను కూడా నిర్మించారు. 


మిషనరీల కృషితోపాటు సంపన్నులైన దేశీయులు పాఠశాలలు స్థాపించారు. 
విశాఖ జిల్లాలోని గోడే వంశానికి చెందిన సూర్య ప్రకాశరావు భార్య శ్రీమతి జానకమ్మ 
1867లో హిందూ బాలికల కోనం పాఠశాలను ప్రారంభించింది. ఆమె 
మరణానంతరం ఆమె కుమార్తె శ్రీమతి రత్నమ్మ ఆ పాఠశాల నిర్వహణ బాధ్యతను 
చేపట్టింది. 1868లో విజయనగరం మహారాజా విజయరామగజపతి ఒక పాఠశాలను 
ప్రారంభించాడు. వీటి తర్వాతనే 1874లో వీరేశలింగం ధవళేశ్వరంలో బాలికల 
పాఠశాలను నెలకొల్పాడు. మద్రాసులో 1867లో మేరీకార్పెంటర్‌ రాకతో స్త్రీ విద్యకు 
ప్రోత్సాహం లభించింది. ప్రభుత్వ ఆసక్తితోపాటు ప్రజల ఆసక్తి పెరగటంతో అక్కడక్కడా 
బాలికల పాఠశాలు స్థాపించబడ్డాయి. ఉపాధ్యాయినులను తర్భీదు చేసేందుకు ఒక్క 
ట్రయినింగ్‌ స్కూలు అవసరాన్ని గుర్తించి, ఎట్టకేలకు అటువంటి పాఠశాలకూడా 
ఏర్పడింది. 

స్తీ విద్యపై రాజమండ్రిలోని విజ్ఞాన వంతులు [గ్రూపులుగా విడిపోవాలో, 
స్రీవిద్యను వ్యతిరేకించే నైస్టిక వర్గాలు కొక్కొండ వెంకటరత్నం నాయకత్వం కిందా, 
సంస్కరణవాదులగు వీరేశలింగం బాసటగా నిలిచారు. వీరేశలింగం 'వివేకవర్ధిని 
పత్రికను ప్రారంభించి ఎన్నో రచనలు చేశాడని ముందే చెప్పాం. దానికి విరుద్ధంగా 
కొక్కొండ వెంటక రత్నం పంతులు 'హాస్యవర్ధని అనే పత్రికను ప్రారంభించటం, 
దాన్ని ఎదుర్కొడానికి వీరేశలింగం 'హాస్యసంజీవని' అనే మరో పత్రికను 
ప్రారంభించాడు. స్త్రీ విద్య అవసరాన్ని గుర్తించి, ప్రచారం చేయడానికి ఆంధ్రదేశంలో 
నలుమూలలా ఎన్నో సంఘాలు ఉద్భవించాయి. మచిలీపట్నం, విశాఖ పట్నం, 
బళ్లారి పట్టణాలల్లో యివి నెలకొల్పబడ్డాయి. 

స్రీ విద్య, స్త్రీ సామాజిక చైతన్యం కోసం, వారిలో నిబిడీకృతంగా దాగి ఉన్న 
సృజనాత్మకతను వెలికి తెచ్చేందుకు స్రీల పత్రికల అవసరాన్ని గుర్తించి 1883లో 
“సతీహితబోధిని' వీరేశలింగం ప్రారంభించాడు. ఇందులో స్త్రీల ఆరోగ్యం, చిన్న 
పిల్లల ఆరోగ్యం, స్తీ విద్యలాంటి విజ్ఞానదాయకమైన రచనలు వెలువదేవి. ఈ 
పత్రిక వొరవడిలో 'హిందూ సుందరి, 'ఖనానా”, 'తెలుగు జనానా”, “కామేశ్వరి, 
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“చింతామణి, 'సావిత్రి వంటి మహిళా పత్రికలు వెంటవెంటనే చోటు చేసుకున్నాయి. 
సావిత్రి పత్రికకు సంపాదకత్వం స్త్రీలే వహించటం మెచ్చుకోదగ్గ విషయం. 

వీరేశలింగం స్రీ సమస్యలను అనేక వ్యాసాల్లో, గ్రంథాల్లో చర్చించాడు. స్త్రీ 
ఆరోగ్య సమస్యలను గూర్చి శాస్త్రీయంగా 'దేహారోగ్య ధర్మబోధిని' ని, 'సతీహిత 
బోధిని" అనే పత్రికలో ప్రకటించి గ్రంథస్థం చేశాడు. స్త్రీల ప్రసూతి, శిశు జననం, 
పోషణ బిడ్డల శిక్షణను గూర్చి 'పలత్నీహితసూచని, అనే గ్రంథాన్ని రాశాడు. స్రీల 
కోసం ఎన్నో శతకాలను రాశాడు. స్త్రీకి సమాజంలో, కుటుంబంలో సముచిత 
స్థానం ఉండాలి. 'సత్యరాజా పూర్వదేశ యాత్రలు అనే జనరంజకమైన (గ్రంథంలో 
స్త్రీల మీద పురుషులు చలాయిస్తున్న పెత్తనాన్ని వ్యంగ్యధోరణిలో విమర్శించాడు. 

రచనలు ఒక్కటే సమస్యకు పరిష్కారం కాదు. రాజమండ్రిలో ఆయన బాలికల 
లోయర్‌ సెకండరీ పాఠశాలను 1905లో స్థాపించాడు. ఇదికాని, ఆయన నెలకొల్పిన 
వితంతు శరణాలయంకాని స్ఫూర్తి దాయకాలు. స్తీవిద్యను ప్రోత్సహిస్తూ, విరాళాల 
నందిస్తూ, పాఠశాలలను నెలకొల్పటం, అధిక సంఖ్యలో స్తీ విద్యను ప్రోత్సహించటం 
వీరేశలింగం కృషి ఫలితమే. ప్రజల్లో స్త్రీ విద్యను ప్రోత్సహించటం వీరేశలింగం 
కృషిఫలితమే. ప్రజల్లో స్రీ విద్యపట్ల గుర్తింపు వచ్చింది. ఫలితంగా భీమవరంలో 
1890 లో 90 మంది విద్యారిభ్రనులతో ఒక పాఠశాల గుంటూరులో స్రీ సమాజం 
ఏర్పర్చిన 1908 నాటి ఒక పాఠశాలలు ఏర్పద్దాయి. స్త్రీల అభ్యున్నతి కోసం సమావేశాలు 
సభలు, ఉపన్యాసాలు, సాంస్కృతిక కార్యక్రమాలు జరపడం ఆనవాయితీగా మారింది. 
పలుప్రాంతాల్లో మహిళా సంఘాలు ఏర్పడ్డాయి. గ్రంథాలయాలు వచ్చాయి. పత్రికలు 
ప్రారంభమైనాయి. 1910 నుంచీ అఖిలాంధ్రస్థాయిలో మందల స్థాయిలో స్త్రీల 
మహాసభలు జరిగాయి. ఎంతోమంది రచయితలు పుట్టుకొచ్చారు. వృత్తి విద్యకు 
కూడా ప్రాముఖ్యత ఏర్పడింది. 

భండారు అచ్చమాంబ రాసిన “అబలా సచ్చరిత్ర రత్నమాల (1874-1905); 
కొటికలపూడి సీతమ్మ రాసిన 'శ్రీకందుకూరి వీరేశలింగం చరిత్రము); “అహల్యాబాయి 
సంక్షిప్త చరిత్ర, మరెన్నో శతకాలు రాశారు. పులిగుర్త లక్ష్మీనరసమాంబ “సావిత్రి? 
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పత్రికను స్థాపించి, సంపాదకత్వం వహించి “మహిళా కళాబోధిని” అనే గ్రంథాన్ని 
రాశారు. మహిళా ప్రతినిధులు మండల సంస్కరణ సభల్లో పాల్గొన్నారు. అనేక 
ప్రదేశాల్లో మహిళా సంఘాలు ఏర్పడ్డాయి. 

స్తీ విద్యా ఉద్యమం 20వ శతాబ్దం ప్రారంభం దాకా కొనసాగింది. స్త్రీలు 
ఉపన్యాసాలివ్వటం, వృత్తి విద్య కోసం డిమాండు చేయటం, సభలు, సమావేశాలను 
ఏర్పాటు చేసుకోడంతోపాటు గ్రంథ రచనచేసే స్థాయికి ఎదిగారంటే యిందులో 
వీరేశలింగం కృషి ఎంతో వుంది. స్తీ విద్య పురోగతి ఈ క్రింది విధంగా సాగింది. 


సంవత్సరం పాఠశాలలు బాలికల సంఖ్య 
1881 67 2569 
19008 3౩29 1/7091 


నూతన భావాలతో, ఉప్పొంగిన చైతన్యంతో స్త్రీలు ప్రజాజీవితంలో 
ప్రవేశించారు. స్రీ జనోద్ధరణ, జాతీయోద్యమానికి బాసటగానిల్చింది. 
బాల్యవివాహాలు - కన్యాశుల్కం : 

అప్పటి సమాజంలో అత్యంత ప్రధానమైన సమస్య వితంతు పునర్వివాహ 
సమస్య. బ్రాహ్మణ కుటుంబాల్లో బాల్యవివాహాలు జరిగేవి. అభంశుభం తెలియని 
పసికూనలకు విచక్షణా రహితంగా వివాహం చేసేవారు. అందులోను ఈ సమస్యను 
మతంతో ముడిపెట్టి 8 ఏళ్లలోపు ఆడపిల్లలకు వివాహం చేయకుంటే తల్లిదండ్రులు 
పాపం మూటకట్టుకుంటారని భావించి ఆడపిల్లల జీవితాల్లోనిప్పులు పోశారు. దీన్ని 
ఖండిస్తూ దంపూరి నరసయ్యరాసిన గ్రంథం "61161900 [11౧6 1/42/2965" దక్షిణ 
భారతదేశంలో బాల్య వివాహాలకు వ్యతిరేకంగా రాసిన మొదటి గ్రంథం. శాసనాలను 
ఉల్లేఖించి, బాల్య వివాహాలు వాటికి విరుద్ధమని ప్రకటించాడు. వివాహ విషయంలో 
స్రీలకు స్వేచ్చ అవసరమని నరసయ్య పేర్కొన్నాడు. 

ధర్మశాస్త్రాలు కూలంకషంగా పరిశీలించిన వీరేశలింగం బాల్య వివాహాలు 
సమర్థనీయం కావన్నాడు. బాల్య వివాహాలవల్ల బాలికల్లో 80% వితంతువు 
లౌతున్నారని నిర్ధారించాడు. బాల్య వివాహం అనే ప్రహసనంలో బాల్య వివాహాలను, 
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కన్యాశుల్మాన్ని, పెళ్లికిపెట్టే దుబారా ఖర్చును వీరేశలింగం దుయ్యబట్టాడు. దీన్నె 
“పెద్దయ్యగారి పెళ్లి అని గూడా పిల్పారు. వృద్ధాప్యంలో చేసుకున్న వివాహములు 
ఈ దురాచారం ఎంతటి హీనస్థితికి దిగజారిందంటే 10 నెలలలోపున్న ఆడపిల్లలకు 
వివాహాలు, జరిపించినట్లు 'బుధవిధేయి), 'తెలుగు జనానా” పత్రికలు ప్రకటించాయి. 
రాజమండ్రి సంఘసంస్మరణల సంఘం ఆడపిల్లలకు 14 ఏళ్లు మొగపిల్లలకు 18 
ఏళ్లువచ్చే దాకా వివాహం చేయరాదనీ, చేసికుంటే అది దాపంత్య జీవితానికే భంగమని 
తెల్పింది. వీరేశలింగం పంతులు స్వయంగా చేసిన తీర్మానాలను ప్రభుత్వానికి 
విజ్ఞప్తులుగా పంపారు. 

వివాహతంతుకు సంబంధించిన మరో ముఖ్య సమస్య కన్యాశుల్కం. ఇది 
మధ్యయుగాలకు చెందిన ఆచారం. ఇది వైశ్య, బ్రాహ్మణకులాల్లో అధికం. బాల్య 
వివాహం, వైధవ్యం - భార్యను పోగొట్టుకున్న పురుషులకు పునర్వివాహం, 
పర్యవసానంగా బాల్య వితంతువుల సంఖ్య పెరగటం వీటికితోడు పున్నామ నరకం 
నుంచి తల్లిదండ్రులను కాపాడేవాడు పుత్రుడు కనుక మగసంతానం కోసం ఎన్ని 
వివాహాలనైనా పురుషుడు చేసుకోవచ్చు. పురుషాధిపత్య సమాజానికి దోహదకారి 
బాల్యవివాహం. 

ధర్మశాస్తాలననుసరించి కన్యాశుల్క దురాచారాన్ని వీరేశలింగం వ్యంగరచనల 
మూలంగాను, ఉపన్యాసాల్లోనూ ఖండించాడు. ఇది శాస్త్ర సమ్మతంకాదు. డబ్బుతోకొన్న 
స్రీ దాసి మాత్రమేననీ భార్యకాదనీ మనువూ, కశ్యపుడూ చెప్పినట్లు వీరేశలింగం 
నిర్ధారించాడు. ఈ దురాచారం మానుకోమని బ్రాహ్మణులను అభ్యర్థించాడు. 
రాజమండ్రి సంఘ సంస్మరణ సమాజం ఈ దురాచారాన్ని ఖందిస్తూ ప్రచారంచేసింది. 
ఆ దిశలో చట్టం రావాలని తీర్మానించింది. అటువంటి తరుణంలో విజయనగరం 
మహారాజా ఈ చట్టం చేయాల్సిన అవసరాన్ని కేంద్ర శాసనసభలో ప్రస్తావించాడు. 
గురజాడ అప్పారావు రాసిన 'కన్యాశుల్మం” యీాసమస్య పై రాసిన ప్రఖ్యాతనాటకం. 
ఆ రోజుల్లో దాదాపు సగటున ఏటా 344 కన్యాశుల్మ్క వివాహాలు నమోదైనాయి. 99 
మంది ఆడపిల్లలకు 5 సంవత్సరాలలోపు, 44 మందికి నాలుగు సంవత్సరాలలోపు, 
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386 మందికి మూడు సంవత్సరాల లోపు, 6 మందికి రెండేళ్లలోపు, ముగ్గురికి 
ఏడాదిలోపు వివాహాలు జరగ్గా, కడుపులో పుట్టిన బిడ్డలకు కూడా బేరాలు జరిగేవి. 

ఈ ఆచారాలను బహిర్గతం చేసి, ఉన్నత నైతిక ప్రణాళికలను ఏర్పరచటం 
అవసరమని భావించి గురజాడ ఈ నాటకం రాశాడు. శాసన రూపంలో దీన్ని 
పెట్టడానికి ప్రభుత్వం అంగీకరించలేదు. 

గురజాడ రాసిన కన్యాశుల్మం నేటికి సజీవంగా నిలిచివున్న నాటకం. ఆధునిక 
తెలుగు కవిత్వానికి వైతాళికులు గురజాడ. వారి రచనల ద్వారా సంఘసంస్కరణ 
ధోరణులను ప్రవేశ పెట్టాడు. పూర్ణమ్మ గేయంలో 'బాల్యవివాహంి, “కన్యాశుల్కం” 
నాటకంలో 'వేశ్య, వితంతు వివాహం” మొదలైన సమస్యలను ఎత్తిచూపాడు. 'కన్యకి 
గేయంలో రాజు మానవమాత్రుడే! కానీ అతనికి మంచిన దైవశక్తి వేరే ఉంటుందని 
ఉద్దాటించాడు. ఉద్యమాల్లో పాల్గొనకపోయినా సాంఘిక దురాచారాల గూర్చి రాగద్వేష 
రహితంగా రాశాడు. వీరేశలింగం ఉద్యమకారుడైతే, గురజాడ సాహితీస్రష్ట అప్పటి 
సాంఘిక జీవితాన్ని సూక్ష్మరూపంలో చిత్రించాడు. 
వితంతు వివాహాలు : 

ఈ సమస్య ఉన్నత కులాల్లో ఎక్కువ. మద్రాసు రాష్ట్రంలో 1881లో హిందూ 
స్త్రీలలో 21% మంది వితంతువులే. దానికి కారణం బాల్యవివాహాలే. ఇందులో 
12% మంది 30 ఏళ్లలోపువారే. వైధవ్యానికి ముఖ్య కారణం బాల్య వివాహమని 
ఉద్యమకారులు గుర్తించారు. 

మత (గ్రంథాలను ప్రామాణికంగా ఉన్నత కులాలు భావించాయి. 
వితంతువులది దౌర్భాగ్య పరిస్థితి అని ఈశ్వర చంద్ర విద్యాసాగర్‌ పేర్కొన్నాడు. ఇది 
క్రూరమైన, అసహజమైన ఆచారం. వీరేశలింగం రాసిన 'రాజశేఖర చరిత్రము” అనే 
నవల వితంతువుల స్థితిని కళ్లకు గట్టినట్లు వివరించింది. ఇందులో బాల్యవివాహాలు, 
పెళ్లి ఖర్చూ, భోగం మేళాలు, భూతవైద్యులు, మూఢవిశ్వాసాలు, (గ్రామదేవతల 
జాతరలు, జ్యోతిష్కం, భట్రాజులు - ఒకటేమిటి ఇందులో వర్ణించని సాంఘిక 
దురాచారమంతగా లేదు. "౯౦0౫౪౧6 ౪/66!" అనే పేరుతో ఈ నవల రెవరెండ్‌ 
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హచిన్సన్‌ ఆంగ్లంలోకి తర్జుమా చేశాడు. వితంతువును “ముండి అనే ప్రయోగంతో 
పిలవటం, ఆమె దయనీయ పరిస్థితికి నిదర్శనం. మద్రాసులో వితంతు వివాహ 
ఉద్యమం అప్పటికే ప్రారంభమైంది. ఆర్‌.రఘునాధరావు, చంచలరావులు ఈ 
ఉద్యమంలో ముఖ్యులు. ఇది కేవలం చర్చావేదికగానే వుండిపోయింది. క్రియాత్మకంగా 
ముందుకు సాగలేదు. విశాఖపట్టణవాసి పరవస్తు వెంకటరంగాచార్యులు “స్తీ 
పునర్వివాహ సంగ్రహము అనే గ్రంథాన్ని 1875లో ప్రచురించాడు. దీనిపై 
1864లోమొదటి గ్రంథం ప్రచురితమైంది. అది అనువాద రచన మాత్రమే. హిందూ 
వివాహశాస్త్ర సంగ్రహము” మనుస్కృతి నుంచి ఉల్లేఖిస్తూ రజస్వలాంతర వివాహాలు, 
వితంతు వివాహాలు శాస్త్ర సమ్మతాలని రాశాడు. 16 సంవత్సరాలు దాటిన స్త్రీలకు 
వివాహం జరగాలి, 12 సంవత్సరాలలోపు నిషిద్ధం అని రచయిత రాశాడు. 

“పురుషార్ధ ప్రదాయిని లో వితంతు వివాహాలకు అనుకూలంగా, ప్రతి 
కూలంగా కూడా వ్యాసాలు వచ్చాయి. 'తత్వబోధినిలో కూడా కొన్ని వ్యాసాలు 
వచ్చాయి. పరవస్తు రంగాచార్యుల వ్యాసం కొక్కొండకు కోపాన్ని తెప్పించింది. ధర్మవరం 
రామకృష్ణమాచార్యులతో కలిసి దీన్ని ఖండించమని వీరేశలింగం గారికి ఉత్తరంరాస్తే 
వీరేశలింగం అందుకంగీకరింపక, తద్విరుద్ధంగా చర్యలను చేపట్టాడు. చల్లపల్లి 
బాపయ్యతో ఈ విషయాన్ని సంప్రదించాడు. ఆయనే స్వయంగా వీరేశలింగంతో 
రెండుమార్లు ప్రస్తావించాడు. అతడు కడవరకు తనకు అండగా ఉంటే కృషిచేస్తానని 
వీరేశలింగం చెప్పటం, ఆయన అందుకంగీకరించటంలో వీరేశలింగానికి ఎంతో 
బలం వచ్చింది. 

వీరేశలింగం వితంతు పునర్వివాహ సమస్యపై ఉపన్యసిస్తాడన్న వార్త 
సాంప్రదాయ వర్గాల్లో కలవరపాటును కల్గించింది. వీరేశలింగం ఉపన్యాసమంటే 
సామాన్యంకాదు. మను, యజ్ఞవల్క పరాశర స్మృతుల నుంచి సేకరించిన సమాచారం. 
ప్రేక్షకులకు ఈ వాదన నచ్చగా, పండితులు మాత్రం వ్యతిరేకించారు. వీరేశలింగం 
ఉపన్యాసం సంచలనాన్ని సృష్టించింది. 1879, అక్టోబర్‌ 12వ తేదీ రెండో ఉపన్యాసం. 
కలకత్తా, బొంబాయిల నుంచీ సంపాదించిన గ్రంథాలను వీరేశలింగం తన 


20 


ఉపన్యాసానికి ఉపయోగించుకొన్నాడు. ఈశ్వరచంద్ర విద్యాసాగర్‌ రాసిన గ్రంథాన్ని 
తెప్పించుకున్నాడు. శాస్త్రాలను చదవటంలో అర్ధం ఏమంటే పండితుల వాదాలను 
పూర్వపక్షం చేయటానికీ, మతవిశ్వాన పరులైనట్టి ప్రజా బాహుళ్యాన్ని ఒప్పించడానికే. 

ఆయన ఆశయాలను ప్రచారంచేయటానికి అనేక ప్రదేశాలకు వెళ్లాడు. 
కాకినాదలో ఆయనపై దౌర్జన్యానికి ప్రయత్నిస్తే అక్కడి విద్యార్థులు, పోలీసు అధికారులు 
అద్దుకున్నారు. వితంతు వివాహాల గూర్చి అనేక గ్రంథాలు వెలువడ్డాయి. వేదం 
వేంకటరాయశాస్త్రి “స్తీ పునర్వివాహదుర్వాద నిర్వాపణము”. వితంతు వివాహాలను 
ఇది తీవ్రంగా వ్యతిరేకించింది. కె. వెంకటకృష్ణ సోమయాజి రచించిన “విధవా వివాహ 
నిరసనోపన్యాసము, దీక్షితుల వారు రాసిన “విధవాపునరుద్వాహ గ్రంథ ఖండనము), 
దాసు శ్రీరాములు అనే పండితుడు తన పత్రిక 'కల్పవల్లిలో ఉద్యమాన్ని వ్యతిరేకిస్తూ 
వ్యాసాలు రాశాడు. కాశీభట్ల బ్రహ్మయ్య శాస్ర్తి 'ఆర్యానంద బృందాయిని సభిను 
స్థాపించి, ఆర్యమత బోధిని పత్రిక ద్వారా సంఘసంస్కరణోద్యమాలపై తిరుగుబాటు 
చేశాడు. ఈ దాడిని ఎదుర్కోడానికి వీరేశలింగం 'సత్యవాదిని' అనే పత్రికను 
ప్రారంభించాడు. 

వితంతు వివాహ ఉద్యమాల్లో వీరేశలింగానికి ఆర్థిక సహాయాన్ని అందిచ్చింది 
కాకినాడకు చెందిన పైదా రామకృష్ణయ్య అనే వైశ్య ప్రముఖుడు, వాణిజ్యవేత్త, దుబాసీగా 
పనిచేసి ధనార్జన చేశాడు. వీటికి తోడు సంస్మరణాభిలాషి. వీరేశలింగం పట్ల సానుభూతి 
కలవాడు. ఉద్యమానికి 30,000 రూపాయలను విరాళంగా యిచ్చిన దానకర్ణుడు. 

వీరేశలింగం ఉపన్యాసాలు విని ఉత్తేజితులైన విద్యార్థులు తాము వివాహం 
చేసుకుంటామని ముందుకు రావటం వీరేశలింగానికి సంతోషం కల్లిస్తే, అమ్మాయిల 
తల్లిదండ్రులు మాత్రం భయటభ్రాంతులై జాగ్రత్తలు తీసుకున్నారు. 

1881, డిసెంబరు 11 ఆధునిక ఆంధ్రదేశ చరిత్రలో మరపురానిరోజు. 
నైప్టికులు చేసిన ప్రయత్నాలు విఫలమయ్యాయి. స్థానిక అధికారులు, వీరేశలింగానికి 
బాసటగా నిల్పారు. ఇంటిని కాపలాకాయటం; 500 మంది వివాహానికి హాజరు 
కావటం; ఒక్క బసవరాజు గవర్రాజు తప్ప తక్కిన వాళ్లంతా ఆయన్ను వదలివెళ్ళారు. 


బై 


వంటవాళ్లు రాలేదు. రాజ్యలక్ష్మమ్మ ఒక్కరే గోదావరినుండి నీళ్ళు మోసుకొచ్చి, వంటా 
వార్పూ నిర్వహించారు. 

రెండో వివాహం డిసెంబరు 15న జరిగింది జిల్లా కలెక్టరు హాజరైనారు. 
వధూవరులిద్దరినీ పట్టణ వీధుల్లో ఊరేగించారు. దేవాలయానికి రానివ్వక పోవటం, 
బావుల్లో నీరు తోడుకోనివ్వకపోవటం జరిగింది. వీటికితోడు విరూపాక్ష శంకరాచార్య 
వీళ్లను వెలివేశాడు. ఈ ఉద్యమానికి వ్యతిరేకంగా కొన్ని సంస్థలు రాజమండ్రిలో, 
మదరాసులో ఏర్పడ్డాయి. 

మద్రాసు క్రిస్టియన్‌ కాలేజీలో అండర్సన్‌ హాల్లో వీరేశలింగం ఉపన్యాసం 
అందర్ని ఆకట్టుకొంది. “స్తీ పునర్వివాహశాస్త్ర సంగ్రహము”, అనే గ్రంథము 
ప్రచురించాడు. వివాహ విషయాల వివరాలను తెలుసుకొని ఈశ్వర చంద్ర విద్యాసాగర్‌ 
అభినందనలు పంపారు. అనుకోని అఘాతమొకటి 1886లో జరిగింది. ఉద్యమదాత 
పైడా రామకృష్ణయ్య మరణం, కొంత వీరేశలింగాన్ని కుంగదీసినా, ఏ సంఘటనలు 
ఉద్యమకారుని ఉద్యమంనుంచీ మరల్చలేవు. 1905 నాటికి జరిగిన వివాహాల సంఖ్య 
63, వాటిలో 57 బ్రాహ్మణులలోను మూడు వివాహాలు కులానికి ఒకటి చొప్పున 
విశ్వబ్రాహ్మణుల్లో, ఆదివెలమల్లో, వెల్లాల కులంలో జరిగాయి. ఈ ఉద్యమంలో 
పూర్తిచేయూత నిచ్చిన వ్యక్తి రాజ్యలక్ష్మమ్మ. ఆమె చేసిన త్యాగం మరువరానిది. 
అనాథలకు తల్లి ప్రేమను అందించిన మహా యిల్లాలు. ఆమె అందించిన సహాయ 
సహకారాలే ఆయన మనో స్ఫైర్యానికి మూలకారణాలు. 

మకాం మద్రాసుకు మార్చి, చింతామణి అనే ప్రెస్సును కొని తన గ్రంథాలను 
ముద్రించే కార్యక్రమం చేపట్టాడు వీరేశలింగం. మద్రాసులో ఉన్నంత మాత్రాన 
ఆంధ్రతో సంబంధాలు తెగిపోలేదు. గుంటూరులో 1902లో ఉన్నవ లక్ష్మీనారాయణ 
జరిపిన వివాహానికి కూడా హాజరై సారథ్యం వహించాడు. ఉన్నవ “గుంటూరు 
వీరేశలింగం'గా పేరుగాంచాడు. గుంటూరులో కూడా వివాహానికి హాజరైన వారిని 
వెలివేశారు. కొందరు ప్రాయశ్చిత్తం చేసుకున్నారు. ఐదురోజుల సభ గుంటూరులో 
ఈ సమస్యపై జరిగింది. ఈ సభ సంఘసర్కరణ గూర్చి గుంటూరు పౌరులు చైతన్య 
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వంతులయ్యారు. ఆంగ్ల విద్య చదవుకున్నవాళ్లు కూడా ఈ ఉద్యమాన్ని వ్యతిరేకించటం 
ఆశ్చర్యంగా వుందని పత్రికలు విమర్శించాయి. 

వీరేశలింగం వితంతు శరణాలయాన్ని స్థాపించటం ఉద్యమంలో గొప్ప 
సంఘటన. ఆ భవనానికి “వీరేశలింగం 4000 రూపాయలు, యింకా మద్రాసులోని 
హిందూ సంస్మరణ సమాజానికి 1000 రూపాయల విరాళంగా ఇచ్చాడు. ఈ 
సంఘం "/0106 01 గ/౦౩|655' అనే పత్రికను ప్రచురించింది. బెంగుళూరులో 
సంఘసంస్కరణ సమాజాన్ని ఏర్పాటు చేసిన ఘతన వీరిదే. 

రాజమండ్రిలో 30 ఎకరాల స్థలాన్ని వీరేశలింగం కొన్నాడు. శిష్యుల్లో 
అచ్చుతరామయ్య 5,000, పిఠాపురం రాజా 1200 విరాళంగా ఇవ్వగా దీనికి 
విక్టోరియా వితంతు శరణాలయమని పేరు పెట్టాడు. 18 ఏళ్ళు పైబడ్డ వితంతువులు 
శరణాలయ సభ్యులు. అంతకంటే చిన్న వారిని వారి తల్లిదండ్రుల అనుమతితో 
చేర్చుకున్నాడు. శరణాలయంతో పాటు పాఠశాల, దగాపడ్డ స్రీలకోసం 'పతిత యివతీ 
రక్షణశాలోను స్థాపించాడు. శరణాలయ నిర్వహణలో ఎన్నో సమస్యలను ఎదుర్కోవాల్సిన 
పరిస్థితి ఏర్పడింది. వితంతువులు భిన్న నేపథ్యాలనుంచి రావటం, శరణాలయ 
నిర్వహణలో తలెత్తిన సమస్యలను పరిష్కరించటం అంతసులువైన పని కాదు. 
సహాయకుల కొరతకూడా ఉండింది. రాయసం వెంకట శివుడికి విరేశలింగం రాసిన 
ఉత్తరంలో “ఆర్థిక సహాయం కంటే మనిషి తోడులేకపోవటం నన్ను ఆందోళన 
పరుస్తున్నది” అన్నాడు. ఉన్నవ కొన్నాళ్లు తోద్బద్డాడు. దేశిరాజు పెదబాపయ్య కొన్నేళ్లు 
సహాయం చేశాడు. దానికి తోడు ఆర్థిక పరమైన యిబ్బందులను ఎదుర్కొన్నాడు. 
విరాళాలు తగ్గిపోయాయి. వయస్సు 60 సంవత్సరాలు దాటింది. 

వీరేశలింగం సాగించిన వివాహోద్యమం దాదాపు సమాజంలోని ఉన్నత 
కులాలకే పరిమితమైంది. ఇతర కులాల్లో ఈ సమస్య ఉండేదికాదు. ఇది బాల్య 
వివాహాలతోను, కన్యాశుల్మంతోను ముడివడిఉంది. చిన్నవయస్సులో వైధవ్యం పొందిన 
వారే ఎక్కువ సంఖ్యలో ఉండటంవల్ల, ఎక్కువ వయస్సు వచ్చిన వితంతువుల 
సమస్యలను పరిష్కరించడానికి ఆస్కారం లేకుండింది. 


ఎని 


ఉద్యమం అన్ని ప్రాంతాలకు విస్తరించింది. విరాళాలు కూడా వచ్చాయి. 
ఉద్యమం హేతువాద చింతనను పెంచింది. స్తీ అభ్యున్నతికి దోహదం కల్గించింది. 
స్త్రీలకు సంబంధించిన ఆస్తిహక్కును గూర్చి అప్పటికి ఆలోచనేలేదు. ఆస్తిహక్కుఉండి, 
ఆస్తి వస్తే పునర్వివాహం గూర్చి ఆలోచించే అవసరం వుండదన్నాడు. పైగా కుటుంబాల్లో 
వితంతువులు బండచాకిరి చేసేవారు. అటువంటప్పుడు వాళ్లకు వివాహం చెయ్యడానికి 
ఎందుకు అంగీకరిస్తారు? 

వితంతు ఉద్యమంపై విశ్లేషణలు జరిగాయి. వివాహాలు చెయ్యడం పట్ల 
ఉన్న ఆసక్తి వధూవరుల ఎంపికలో లోపించింది. వధూవరులిద్దరూ ఒకరికొకరు 
పరస్పరం సరిపోతారా లేదా అని ఆలోచించలేకపోయారు. అలాంటప్పుడు కొన్నిసార్లు 
పెళ్లిళ్లు విఫలమైనాయి. దాంపత్య జీవితం దుఃఖపూరితమైంది. వధూవరులపై 
చూపాల్సినంత శ్రద్ధ చూపలేదని వీరేశలింగం తనకున్న శక్తిలో వారికి లోపం 
చేయలేదన్నది వాస్తవం. ఈశ్వర చంద్ర విద్యాసాగర్‌ కూడా యీ విమర్శకు గురైనపుడు 
యిలా రాసుకున్నాడు. “నా దేశీయులు ఇంత అయోగ్యులా, ఇంత పనికిమాలినవాళ్లా 
అని తెలిసి ఉంటే నేను వితంతు వివాహాల జోలిక పోయి ఉండేవాణ్ణేకాదు... ఆస్తి, 
ఆరోగ్యం నాశనం చేసుకున్నాను.” చలం ఆత్మకథలో - వరుని ఎంపికలో వితంతువు 
యిష్టానిష్టాలను తెలుసుకోకుండా చొరవ చూపటం సరికాదని నిరాశపడ్డాడు. ఇది 
విశాల పరిధిలో నడిచిన ఉద్యమం కాదు. 

వీరేశలింగంపై ఇలాంటి విమర్శలు చేసిన వారిలో ఆయన సమకాలికులైన 
నాళం కృష్ణారావు, టంగుటూరి శ్రీరాములు (ప్రకాశం పంతులు సోదరుడు) కూడా 
వున్నారు. నాళం కృష్ణారావు వీరేశలింగం మరణించాక, తన తప్పును గుర్తించి 
“అనుతాపం” ప్రకటించాడు. శ్రీరాములు చేసిన అభియోగం ప్రకాశం పంతులు 
జోక్యంతో ఉపసంహరించబడింది. 

ఆంధ్రోద్యమ స్థాపకుల్లో ఒకరైన జొన్నవిత్తుల గురునాధం, 1911లో 
వీరేశలింగం జీవిత చరిత్రను ప్రకటించి ఆయన సంస్మరణ భావాలను విమర్శనా 
దృష్టితో విశ్లేషించాడు. సాహిత్యానికి ఆయనచేసిన సేవను కొనియాడాడు. మహోన్నత 
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వ్యక్తిగా వీరేశలింగాన్ని వర్ణించాడు. సర్వేపల్లి రాధాకృష్ణన్‌ వీరేశలింగాన్ని “దక్షిణ 
భారతదేశంలో హేతువాద బద్ధమైన మార్పుల కోసం కృషిచేసిన తొలితరం మార్గదర్శకుల్లో 
వీరేశలింగం పంతులుగారిని ముఖ్యులుగా' అభివర్ణించారు. కట్టమంచి రామలింగారెడ్డి, 
పంతులు గారివంటి ధైర్యం ఉత్సాహం, కార్యశూరత, మనం దేశీయులలో ఎప్పుడూ 
నాటగలమో అప్పుడే పంతులు గారికి తగిన చిహ్నమును నిర్మింపగలవారమని నా 
అభిప్రాయం” అన్నాడు. 

“తన దేహము తన గేహము 

తన కాలము, తన ధర్శమ్ము 

తనవిద్య జగజ్జనులకు వినియోగించిన 

ఘనుడీ వీరేశలింగ కవిజనులారా! 


అని చిలకమర్తి లక్ష్మీనరసింహం నివాళులర్పించాడు. 

ఏదిఏమైనా అనాడు నెలకొన్న పరిస్థితులు, ముఖ్యంగా కులవ్యవస్థ, ఫ్యూడల్‌ 
ఆర్థిక వ్యవస్థ, సంస్కరణోద్యమాల విజయానికి దోహదం చేయలేదు. నాటినుంచి 
నేటివరకు వీరేశలింగం నిర్వహించిన ఉద్యమప్రభావం, ఆంధ్రదేశంపై కొనసాగుతూ 
ఉండడం, ఆయన మిగిల్చిన వారసత్వానికి నివాళి. 


బ్రవ్మాసమాజ ఉద్యమం 

సంఘ సంస్కరణలకు, మతానికి మతం విధించిన నియమాలకు, ఆంక్షలకు 
పరస్పర సంబంధముంది. అందుకే సంస్క్మరణతోపాటు మతసంస్కరణ కూడా విధిగా 
జరగాలని సంస్కర్తలు భావించారు. 19వ శతాబ్ధి ప్రారంభ దశకాల్లో మత సంస్కరణ 
బెంగాల్లో ఆరంభమైంది. ఉపనిషత్తులు, బ్రహ్మసూత్రాలు ఆ సంస్కర్తలకు ప్రమాణాలు. 
హిందూ మతాన్ని పూర్వపు బెన్నత్యానికి, స్వచ్చతకు తీసుకుపోవాలన్నది యీ సంస్మర్తల 
ఆశయం. విగ్రహారాధన వంటి మత బాహ్యరూపాలను వీరు ఖండించారు. ప్రాచీన 
మతగ్రంథాల నుంచి విస్తారంగా ఉల్లేఖనలు చేశారు. ఈ సంస్కర్తలు వెలిబుచ్చిన 
ఆధునిక భావాలకు అప్పుడప్పుడే ఏర్పడుతున్న మధ్యతరగతి విద్యావంతులు బాసటగా 


లైన్‌ 


నిల్ప్చారు. 1864 నుంచి దక్షిణ భారతదేశంలో బ్రహ్మసమాజం ప్రభావం ఉంది. ఈ 
నేపధ్యంలో ఆంధ్రదేశంలో బ్రహ్మసమాజ పూర్వాపరాలను పరిశీలిద్దాం. 

బెంగాల్లో బ్రహ్మసమాజం 1920లలో ప్రారంభమై, రెండు, మూడు దశలు 
దాటి ఆంధ్రదేశంలో ప్రవేశించడానికి దాదాపు ఒక అర్ధశతాబ్దం పట్టింది. మహారాష్ట్ర 
ప్రాంతంలో అదిప్రార్థ్ధనా సమాజంగా ప్రాచుర్యంలోకి రావటం, కేవలం పేరు 
మార్చులేనే కాక, భావజాలంలో, ఆచరణలో కూడా కొత్తపుంతలు తొక్కింది. 
మూలంలో అది బ్రహ్మసమాజమే! ముఖ్యంగా రనడే దీనికి రూపకర్త. ఆంధ్రదేశానికి 
బ్రహ్మసమాజ ప్రభావాలు, కేశవచంద్రసేన్‌ మద్రాసురాక తర్వాతే జరిగాయని చారిత్రక 
ఆధారాలు సూచిస్తున్నాయి. మద్రాసులో బ్రహ్మసమాజాన్ని స్థాపించి, పెంపొందించిన 
ఘనత శ్రీధరులు నాయుడికే దక్కాలి. వేద సమాజ్‌ మూలంగా, దక్షిణ భారత 
బ్రహ్మసమాజ్‌గా వాసికెక్కింది. ఇక్కడకృషిచేసిన వారిలో మన్నవ బుచ్చయ్య పంతులును 
పేర్కొనాలి. 

ఆత్మూరి లక్ష్మీనరసింహం బ్రహ్మసమాజకుడై వుండేందుకు కావల్సిన, కచ్చితమైన 
ఆనవాళ్లు మనకులేవు. ఉన్నదంతా, గురువుగా కేశవచంద్రసేన్‌ ఉపన్యాస సంపుటిని, 
వీరేశలింగానికివ్వడమే. ముఖ్యమైన యీ చరిత్రాంశం మనకు వీరేశలింగం 
స్వీయచరిత్రలో లభిస్తుంది. కేవలం ఈ [గగ్రంథాధారంగా వీరేశలింగం ప్రభావితుడై 
బ్రహ్మసమాజ న్థాపకుదైనాడా? అన్నది చర్చనీయాంశం. 

వీరేశలింగం పుట్టి వుహ తెలిసేనాటికి రాజమండ్రిలో, గోదావరి మండలంలో 
భాగంగా, గోదావరి మండలం సర్మారు జిల్లాల్లో అంతర్భాగంగా సంస్మరణ భావ 
వాతావరణం నెలకొనిందన్నది ముందే చెప్పుకున్నాం. గోదావరి, కృష్ణా ఆనకట్టల 
నిర్మాణంసరే, ఆర్థిక సామాజిక మార్పులు, నూతన భావావిష్కరణలు, చదువు 
సంధ్యలతోపాటు పెరగడం కన్పిస్తుంది. కొత్త సామాజిక వర్గాల్లో ముఖ్యంగా విద్యాధిక 
మధ్య తరగతి మొలకలెత్తింది. పట్టణీకరణ ఒకవైపు యీ సామాజిక వర్గాలకు 
ఆశ్రయం కల్పిస్తూ, ఆధునికతకు (14066010) తెర తీసింది. ఆధునికత కొత్త సామాజిక 
దినుసు. భావంలో, భాషలో, అభివ్యక్తిలో, నడకలో, నడతలో - ఒక మాటలో - 
సామాజిక జీవన విధానంలో మార్పులు పొడసూపుతున్న గొప్ప చారిత్రక సందర్భం. 
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ఇదీ స్థూలంగా 19వ శతాబ్ది మధ్యభాగం నుంచి ఆఖరు దాకా సాగుతున్న 
క్రమం. ఇందులో భాగంగానే సంఘసంస్కరణోద్యమాలని వీటిలో ముఖ్యాంశంగా 
బ్రహ్మ సమాజ ఉద్యమాన్ని పరిశీలించాలి. 

మొదట్లో బ్రహ్మసమాజంగా గాక, ప్రార్థా సమాజంగా మొదలైన యీ 
ఉద్యమం మహారాష్ట్రని ఉదాహరణగా తీసుకోదల్పారు. బెంగాల్‌ బ్రహ్మసమాజంలో, 
కాలక్రమంలో చోటుచేసుకున్న కొన్ని “లోపాలని” తొలగించుకోవాలన్న లేదా 
మార్చుకోవాలన్న సదుద్దేశంతో రనదే ప్రభృతులు మహారాష్ట్రలో ఈ ఉద్యమంలో 
ప్రార్ధనకు, ఆరాధనకు ప్రాధాన్యమిచ్చి, దీన్ని ప్రార్ధనా సమాజంగా పేర్కొంటే, ఆ 
కోవలోనే ఆంధ్ర సంస్కర్తలు నడిచినా, 1910 కల్లా కాకినాడలో జరిగిన సమావేశాల్లో, 
దీన్ని బ్రహ్మసమాజంగా పేర్కొన్నారు. అప్పటినుండి, ఆంధ్ర బ్రహ్మసమాజంగానే 
పరిగణింపబడుతూ వచ్చింది. 

ఇంతకీ, బ్రహ్మసమాజం ఎందుకు ప్రారంభించినట్టు? బెంగాల్లో గానీ లేక 
దేశం యితర ప్రాంతాల్లో ఈ సమాజం అవసరం ఏమిటి? సమాజాన్ని సంస్కరించ 
పూనుకున్నప్పుడు, ఆ ఉద్యమానికి మతమౌధ్యం, మూఢవిశ్వాసాలు అద్దుగా నిలిచాయి. 
మత విశ్వాసాలను, సామాజిక రుగ్మతలను పేరుకపోయిన, కాలంచెల్లిన 
సంప్రదాయాలను మతంతో ముడిపెట్టి, ఆ సాకుతో సమర్థింప బూనడం చరిత్రలో 
సామాన్యమైపోయింది. అందుకే సంఘసంస్క్మరణలకు దారిని చదును చేసి సుగమం 
చేయడాన్ని మత సంస్కరణలు - అప్పటి హిందూ మతంగా చెప్పబడుతున్న వ్యవస్థలో 
ప్రవేశపెట్టకుంటే, సంఘసంస్మరణలు ముందుకు పోలేవన్న దృథనిశ్చయానికి రాబట్టే, 
రాజారామమోహనరాయ్‌ బ్రహ్మసమాజాన్ని స్థాపించాడు. మతపరమైన ప్రాచీన 
సాహిత్యాన్ని వేద, వేదాంగాలను తిరస్కరించి కేవలం ఉపనిషత్తులనే ప్రామాణికంగా 
స్వీకరించడంలో ఉద్దేశమిదే! ఉపనిషత్‌ సూక్తిని 'యత్ర విశ్వం భవత్‌ ఏకనీడంిను 
బ్రహ్మసమాజం స్వీకరించింది. బ్రహ్మ కృపాహికేవలమ్‌” అనే సూక్తినే సర్వదా 
నాయుడుగారు వుచ్చరించేవారు. 
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రాజమండ్రిలో 1864లో ప్రార్ధనా సమాజాన్ని వీరేశలింగం స్థాపించాడు. 
ఆంధ్రదేశంలో మతసంస్కరణలను బ్రహ్మసమాజం చేపట్టగా, సంఘ సంస్కరణ 
సమాజం సామాజిక మార్పుల కోసం కృషి చేసింది. విగ్రహారాధనను ఖండించి 
భగవంతుని ఏకత్వం గూర్చి ప్రచారం చేశారు. మతాధిపతులను వి([గ్రహారాధనను 
గూర్చి ప్రశ్నించారు. వర్ణాశ్రమ ధర్మాన్ని ఖండించి, కుల, ఉపకుల వ్యవస్థలను 
ఆమోదించ లేదు. ఆరాధనను సామూహికంగా సాగించారు. సంప్రదాయ కారులకు 
హిందూ మతావలంబకులకు యిదంతా మతాన్ని ఖండించడంగా భావించి 
వీరేశలింగాన్ని నాస్తికుడనేంతవరకు వెళ్లారు. 

1878లో రాజమండ్రిలో ప్రారంభించిన ప్రార్ధనా సమాజం 1910లో 
బ్రహ్మసమాజంగా రూపాంతరం చెందింది. వీరేశలింగం ఒక్కడే 1906లో అనుష్టానిక 
బ్రహ్మసమాజకుదైనాడు. అప్పటికే సంఘ సంస్క్మరణోద్యమం బలహీన పడసాగింది. 
దాంతో, ఆంధ్ర బ్రహ్మసమాజికుల్లో ప్రముఖుడైన దేశిరాజు పెదబాపయ్య 
ప్రోత్సాహంతో అనుష్టానికుడైనాడు. అప్పటినుంచి వీరేశలింగం జీవితం బ్రహ్మసమాజం 
సూత్రాలకనుగుణంగా నడిచింది. జందెం తీసివేయడం, పితరుల శ్రాద్ధ కర్మలను 
బ్రహ్మసమాజపద్ధతి జరిపి, సహపంక్తి భోజనాల్లోనూ పాల్గొన్నాడు. 

కాకినాడ పట్టణం క్రమేపీ బ్రహ్మసమాజానికి కేంద్రమైంది. దీనికి ముఖ్యకారణం 
రఘుపతి వెంకటరత్నం నాయుడు పిఠాపురం కళాశాలకు ప్రిన్సిపాల్‌గా రావడం; 
నాయుడుగారు మద్రాసులో, తర్వాత మచిలీపట్నంలోను బ్రహ్మసమాజ కార్యకలాపాల్లో 
చురుగ్గాపాల్గొని, అప్పటికే అనుష్టానికుడై నాయకత్వ స్థాయికి ఎదిగాడు. 1907లో 
బెంగాల్‌ నుంచి సాధారణ బ్రహ్మసమాజనాయకుడు శివనాథశాస్తి కాకినాడ వచ్చి, 
ఆంధ్ర ఆస్తిక మహాసభకు అధ్యక్షత వహించాడు. పిఠాపురం రాజా బ్రహ్మసమాజానికి 
చేసిన సేవలు చిరస్మరణీయమైనవి. ఈ కాలంలోనే గోదావరి జిల్లాలో అనేకచోట్ల 
సమాజ శాఖలు నెలకొన్నాయి. కాకినాడలో, బ్రహ్మసమాజం చొరవతో, పిఠాపుర 
రాజావారి ఆర్థిక సహాయంతో, పాఠశాలలు, సత్రాలు, ఆస్పత్రులు నెలకొల్పబడ్డాయి. 
అంతేకాదు. పిఠాపురంలో హరిజన విద్యార్థులకూ, విద్యార్ధినులకూ రెండు వసతి 


28 


గృహాలు ప్రారంభించి, దళత జన వుద్ధరణకు ఆంధ్రదేశంలో పునాదులు వేశారు. 
ఇక్కడ జదువుకొన్నవాళ్ళే, ఆంధ్రలో మొదటితరం దళిత రాజకీయనాయకులు, 
ప్రభుత్వోద్యోగులయ్యారు. కాకినాడలో *'కరుణాలయంి, కుల, మతవివక్షలు లేని 
అనాథ పిల్లలకు శరణాలయాన్ని స్థాపించారు. బ్రహ్మ మందిరం కూడా ఏర్పాటైంది. 

ఉద్యమం, కోస్తా జిల్లాల్లో, దాదాపు అన్ని జిల్లాల్లో వ్యాపించినా, రాయసీమ 
యీ ప్రభావానికి వెలుపలేవుండి పోయింది. రఘుపతి చురుగ్గా పనిచేసినంతకాలం 
ఉద్యమం క్రియాశీలంగానే పనిచేసినా, 1980 దశకం దాటేనాటికి కొంత క్షీణతకు 
గురైంది. 1916లో కాకినాడలో ఆంధ్ర బ్రహ్మమండలి యేర్చడింది. దీని పర్యవేక్షణలో 
అన్ని సమాజాలు సమన్వయంతో పనిచేసే వెసులు బాటు కలిగింది. యీ దిశలో 
చేసిన మరికొన్ని ప్రయత్నాలూ ఫలించలేదు. నిర్మాణరీత్యా సమాజం ఏనాడూ పటిష్టంగా 
లేదు. 

బ్రహ్మసమాజం సాధించిన ఫలితాల్లో మొదట చెప్పుకోవాల్సింది, తెలుగులో 
బ్రహ్మసమాజ సాహిత్యం వెలువడ్డం. బెంగాలీ బ్రహ్మమత గ్రంథాలను అనువదించడమే 
గాక ప్రాక్‌ ప్రతీచీ గ్రంథమాల యేర్చడి, తద్వారా మరెన్నో ముఖ్య గ్రంథాలు 
ప్రచురితమయ్యాయి. 

ఆంధ్ర బ్రహ్మసమాజం, కలకత్తా, బొంబాయిల్లోని ఉద్యమాలతో నిత్య 
సంబంధాలు కలిగి వుందేది. అక్కడినుంచి యిక్కడకు, యిక్కడినుంచి అక్కడకు పరస్పరం, 
సమాజ నాయకులు పర్యటనలు చేసేవారు. ఆంధ్రదేశానికొచ్చిన ప్రముఖుల్లో 
చెప్పుకోదగ్గవారు, శివనాథశాస్తి, సీతానాథ తత్వభూషణ్‌, హేమచంద్ర సర్కార్‌, 
బిపిన్‌ చంద్రపాల్‌, రామానంద ఛటర్జి, శ్రీమతి నిర్భయ ప్రియాఖోష్‌ ముఖ్యులు. 

ఆంధ్ర బ్రహ్మసాధన ఆశ్రయం 1913లో కాకినాడలో యేర్చ్పడింది. సమాజ 
ఆశయాలను విసృతంగా ప్రచారంచేయడానికి పూర్తికాలపు బ్రహ్మ ధర్మ ప్రచారకులు 
నియమింపబద్దారు. వాల్మీకి అశ్రమం అనే హరిజన హాస్టల్‌ను, యితరత్రా విద్యార్థుల 
కోసం విద్యార్థినికేతన్‌ హాస్టలును, ఆశ్రమం నిర్వహించింది. 'ధర్మసాధని అనే తెలుగు 
పత్రిక, 'సాధన' అనే ఆంగ్ల పత్రికలను ప్రారంభించారు. విద్యార్థులకు బ్రహ్మహిత 
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శాస్త్రంలో పరిక్షలు నిర్వహించేవారు. మరో ముఖ్యాంశం, రాష్ట్ర స్థాయిలో ఆస్తిక 
మహాసభలను పట్టణ కేంద్రాల్లో నిర్వహించేవారు. 

దక్షిణ భారతదేశంలో, కర్నాటక ప్రాంతంలో ఏవో కొన్ని సమాజాలు, 
తమిళనాడులో, మద్రాసు నగరంతోపాటు కొన్ని శాఖలు మినహా, ఒక ఆంధ్రదేశంలోనే 
(బ్రహ్మ సమాజం యెడల ఆసక్తీ, వ్యాప్తీ యెక్కువగా వుందేదని, (బ్రహ్మార్ని 
నిశ్చితాభిప్రాయం. దీనికి వీరేశలింగంతోపాటు రఘుపతి, యింకా అనేకుల పట్టుదల, 
కృషేకారణం. కొన్ని జిల్లాల్లో (గంజాం, గోదావరి, కృష్ణా గుంటూరు) గ్రామాలకు 
సైతం ఉద్యమం వ్యాపించింది. వివాహాలు బ్రహ్మ పద్ధతిలో, నిరాడంబరంగా 
శాస్త్రీయంగా పటాటోపం లేకుండా జరిగేవి. సామాజిక సేవ, శాస్త్రీయ భావాల 
పెంపుదల, ఏకేశ్వరోపాసన భావాలు ప్రోది చేయబడ్డాయి. ఉద్యమ సామాజికపునాది 
పెద్ద, చిన్న పట్టణాల్లో, మధ్య తరగతి, విద్యావంతుల్లో, తీరిక వర్గాలకు కింది మధ్య 
తరగతి, ఉద్యోగ (శ్రేణులవరకూ పెంపొంది సమాజ భావాలు వ్యాపించాయి. 
సంస్కరణోద్యమాల లాగే దీని ప్రజాపునాది పరిమితమే! సామాన్య ప్రజానీకంపై 
యీరకమైన ఉద్యమాలు పెద్దగా ప్రభావం చూపలేదు. కారణం, వారికి తీరిక లేని 
జీవన కార్యకలాపాలు వుండటమే! సమాజ సభ్యత్వం సంఖ్యాపరంగా గణిస్తే, కొన్ని 
వందల మందికే పరిమితమైనా, అనుబంధ సభ్యులు, సభ్యులు కాకున్నాా సిద్దాంతాల 
ప్రభావంలోకి వచ్చిన వారు ఎక్కువ మంది వుండివుంటారు. వీరి సంఖ్యను 
పరిమాణీకరించడం (414౧1%) సాధ్యపడదు. ఈ ఉద్యమాన్ని ప్రజావుద్యమంగాచేసే 
అవకాశాలు తక్కువ. వృత్తి వర్గాల్లో, అధ్యాపకులెక్కువగా సమాజానికి ఆకర్షింప 
బడడంతో, వారి ప్రభావంతో విద్యార్థులు సమాజ ప్రభావానికి గురయ్యారు. వారి 
సేవలు లభించాయి. తర్వాత కాలంలో వీరు, రాజకీయ, సాంస్కృతిక సారస్వత 
రంగాల్లో రాణింపుకు వచ్చారు. నిధుల లేమి, తగినంత మంది సమర్థులైన కార్యకర్తలూ, 
ప్రచారకులూ లేకపోవడం, మొత్తంమీద సంఘసంస్కరణ ఉద్యమ ప్రభావం 
సన్నగిల్లడమూ, అంతలో జాతీయ, బ్రహ్మణేతరోద్యమాలు ప్రబలంగా ముందుకు 
రావడంతో, బ్రహ్మ సమాజోద్యమం మరింతగా బలహీనపడింది. (బ్రహ్మ 
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సమాజోద్యమంలో సభ్యులుగా ఉండినా, హిందూ సమాజంలో అంతర్భాగంగానే 
వుండిపోయి, అది విభజించిన కట్టుబాట్ల నుంచి నిబంధనల నుంచి బయటపడ 
లేక పోయారు. ఏకేశ్వరోపాసన, మత కర్మలు లేని పూజావిధానం, ఉత్తేజపూరిత 
ఆధ్యాత్మికోపన్యాసాలు, సామాన్య ప్రజానీకాన్ని విద్యావంతులతో పాటుగా 
ఆకర్షించాయి. 

“'నిమ్నవర్ధాల” స్థితిగతులను అభివృద్ధి పరిచే కృషి ఆంధ్రదేశంలో మొదటిసారి 
ప్రారంభించింది బ్రహ్మసమాజమే! ఈ చర్య, ప్రముఖంగా విద్యాలయాల్లో 'కింది” 
తరగతికి చెందిన విద్యార్ధులను చేర్చుకోడంలో, వారికి కావాల్సిన వసతులు 
కల్సించడంలో జరిగింది. దళిత వర్గాల యెడల సానుభూతితో కూడిన నిర్మాణాత్మకవైఖరి 
అవలంబించడంలో, ఆంధ్ర బ్రహ్మసమాజం, గాంధీ హరిజనోద్యమానికంటే ముందు 
నిలిచింది. ఒకానొక ముఖ్య చారిత్రక దశలో, ఆంధ్రదేశంలో, సంస్కరణోద్యమాల్లో 
భాగంగా, ఆధునిక భావాలు వూపరి పోసుకొంటున్నవేళ, బ్రహ్మసమాజ కృషి 
గణనీయం. 

సాంఘిక స్వచృతా ఉద్యమం 

సాంఘిక స్వచ్చతా ఉద్యమాన్ని ఆంధ్ర దేశంలో రఘపతి వెంకటరత్నం 
నాయుడు ప్రారంభించాడు. 'సాంఘిక స్వచ్చత అనే పదాన్ని కల్పించినదీ వారే! ఈ 
ఉద్యమం లక్షణాలు రెండు. ఒకటి, మద్యపాన సంపూర్ణ విసర్జన, రెండు వ్యక్తి 
జీవితంలో స్వచ్భతను సాధించడం, దేవదాసీ వ్యవస్థను రద్దుచేయటం. 

స్వచ్చత జాతి గొప్పతనానికీ, సౌభాగ్యానికి ప్రతీక. స్త్రీ పురుష సంబంధాల్లో 
స్వచ్చత కొరవడితే సమాజమే బలహీనపడుతుందని రఘుపతి భావించాడు. స్వచ్భతను 
సాధించటానికి చట్టాలు అవసరమైనా, ప్రజల నైతిక ప్రవర్తన అంతకంటే అవసరం. 

స్వచ్చతా ఉద్యమంలో కీలకమైన సమస్య దేవదాసీ వ్యవస్థ. దేవాలయాలు 
సంస్కృతీ నిలయాలు. ఒకప్పుడు లలిత కళలకు పుట్టిళ్లు. ఆనాటి నర్తకీ మణులు 
దేవాలయాల్లో సాంప్రదాయికంగా ఉంటూ వచ్చిన ఆచార వ్యవహారాలను తు.చ. 
తప్పకుండా పాటిస్తూ, దేవుని ఊరేగింపుల్లో ప్రజా రంజక నృత్యాలు చేసేవారు. 

క. 


కాలక్రమంలో వీరు వేశ్యలుగా మారటంతో దేవదాసీ వ్యవస్థ పతనమై పూర్వ వైభవాన్ని 
కోల్పోయింది. ప్రజల వినోదం కోసమే కాక, విలాసపురుషుల కామదాహం తీర్చడానికి 
ఏర్పడ్డ వ్యవస్థగా యిది సమాజంలో రూపు దిద్దుకొంది. 

దేవదాసీ వ్యవస్థ మధ్యయుగ భూస్వామ్య వ్యవస్థకు అవశేషం. చరిత్ర పుటలు 
తిప్పి చూస్తే ఎంతమంది రాజులు, సామంతులు, మంత్రులు, రాణులు దేవాలయంలో 
జరిగే అంగరంగ వైభోగాలకు దానధర్మాలు చేశారో అర్ధం అవుతుంది. ముత్తు 
లక్ష్మిరెడ్డి సమాజంలో పేరుకుపోయిన ద్వంద్వ నీతిని బద్దలు కొట్టాలని కంకణం 
కట్టుకొంది. 

ఈ వ్యవస్థ మతంతోను, దేవాలయాలతోను ముడిపడి వుంది. కాలక్రమేణా 
మతపరమైన, మతేతర కార్యక్రమాల్లో దేవదాసీలు పాల్గొనేవారు. సమాజంలో పేరు 
మోసిన న్యాయవాదులు, ప్రభుత్వోద్యోగులు, వ్యాపారులు, విద్యార్థులు దేవదాసీలను 
ఉంపుడుగత్తెలుగా ఉంచుకొనేవారు. “సుబోధ్‌” పత్రిక, స్త్రీలు వ్యభిచారవృత్తిని 
స్వీకరించడాన్ని వారి చెడు ప్రవర్దనను గూర్చి వివరంగా రాసింది. 

దేవదాసీ వ్యవస్థ మతం ముసుగులో కొనసాగడాన్ని రఘుపతి వెంకట 
రత్నంనాయుడు ఖండించాడు. మతంతో ముడిపడి ఉన్న ఈ వ్యవస్థలో అశ్లీలత 
చోటు చేసుకోటం రఘుపతి సహించలేకపోయాడు. 19వ శతాబ్దంలో దేవదాసీ 
వ్యవస్థ ప్రాచుర్యానికి రావటమే కాక, సమాజంలో 'గౌరవి స్థానాన్ని గూడా 
సంపాదించడమొక విషాదం. శుభసూచకమైన కార్యక్రమాల్లో దేవదాసీ కచ్చితంగా 
ఉండితీరాలి. ఒక అతిథిని సత్మరించాలన్నాా ఒక స్నేహితుని గౌరవించాలన్నాా 
ఉన్నతాధికారిని చూడాలన్నా, చిన్న పిల్లలకు అక్షరాభ్యాసం చేయాలన్నా. ఆధ్యాత్మిక 
కార్యక్రమాలు జరపాలన్నాా విదేశీయులను స్వాగతించాలన్నాా దేవదాసీలు, వాళ్ల 
మేజువాణీలు ఉండి తీరాల్సిందే. పైగా ఉన్నతాధికారి దీన్ని ఆదరిస్తే, యిక కింది 
ఉద్యోగులు పాటించి తీరాల్సిందే. ఇదే రానురాను అవినీతికి దారితీసింది. 

రఘుపతి వెంకటరత్నం నాయుడు దేవదాసీ నిర్మూలనోద్యమానికి ప్రారంభకుడే 
కాదు, ప్రచారకుడు కూడా. పచ్చయప్ప కళాశాలలో పనిచేసినప్పుడే యువతరాన్ని 
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ఉత్తేజపర్పా డు. బ్రహ్మసమాజంలో రెందోతరానికి చెందిన నాయకుడు నాయుడుగారు. 
ఎప్పుడైతే పిఠాపురం రాజా కళాశాలకు ప్రిన్సిపాల్‌ అయ్యారో, ఆ సంఘటన 
ఆంధ్రదేశానికీ, బ్రహ్మసమాజానికీ, సాంఘిక స్వచ్చతా ఉద్యమానికీ గొప్ప మలుపు. 
“పీపుల్స్‌ ఫెంద్‌), పత్రికలో, బ్రహ్మసమాజ పత్రికలైన “ఫెలోవర్శ్కర్‌, “బ్రహ్మ 
ప్రకాశిక'ల్లో సాంఘిక స్వచ్చతా ఉద్యమాన్ని గూర్చి ఎన్నో వ్యాసాలు రాశాడు. సాంఘిక 
సంస్కరణ, మత సంస్కరణ ఒక దాంతోనాకటి పెనవేసుకున్న సంస్కరణోద్యమాలు. 
ఈ ఉద్యమాల నిర్వహణలో, వ్యక్తుల ఆలోచనల్లో, మాటల్లో, నడవడికలో ఉత్కృష్టత 
ఉండి తీరాలి. 
నృత్యకళ అవినీతికి దోహదం చేయకూడదు. పరిశుద్ధ భావనముంటేనే, 
ఆశించిన లక్ష్యం నెరవేరుతుంది. ఆంధ్రదేశంలో కాని, మద్రాసు రాష్ట్రంలోకాని 
నాయుడిగారి ఉపన్యాసాలు ఉత్తేజాన్ని కల్గించాయి. క్రిస్టియన్‌ కళాశాల ప్రిన్సిపాల్‌, 
మిల్లర్‌ ఆధ్వర్యాన పనిచేసిన మద్రాసు నగర సంఘానికి రాష్ట్రంలోని సంస్క్మరణోద్యమం 
ఎంతో దోహదం చేసింది. నీతిలేని వ్యక్తి జాతీయోద్యమాల్లో పాల్గొనకూడదు. 
యకత్వాన్ని వహించరాదని ఆయన తీర్మానించాడు. ఇక్కడ నార్టన్‌ అనే ఉన్నతాధికారి 
వ్యవహారాలను మనం గుర్తుంచుకోవాలి. ఆయన విడాకులు పొందని ఒక స్త్రీతో 
కాపురం చేయడాన్ని రఘుపతి ఒప్పుకోలేదు. 1894, మద్రాసులో జరుగుతున్న 
భారత జాతీయ కాంగ్రెస్‌లో సంస్కర్తలు ఆయన్ని పాల్గొననీయకుండా చేశారు. 
కొంతమేరకు ఇది సంస్కరణలకు గొప్ప విజయం. 
దేవదాసీ విధానాన్ని నిర్మూలించటానికి యిష్టపడనివాళ్లు కుటుంబ వ్యవస్థ 
దెబ్బతింటుందనీ, ఈ సమస్యను సమాజంలో తుడిచి పెట్టటం అంత సులభ సాధ్యం 
కాదని అన్నారు. వీరేశలింగం దీన్ని వ్యతిరేకిస్తూ చారిత్రక ఆధారాలతో వ్యాసాలు 
రాశాడు. మొట్టమొదటి సంప్రదాయ బద్ధంగా ఉండి, లలిత కళలైన సంగీతాన్ని 
నాట్యాన్ని ప్రోత్సహించిన ఈ అంశం రానురాను పూర్తి వ్యభిచారంలో కూరుకు 
పోయిందనీ, వేశ్యమాత యమదూత అనీ, కూతుర్ని అద్దు పెట్టుకొని, విటుడ్ని దరిద్ర 
దామోదరునిగా మార్చుతుందనీ తన 'వేశ్యా ప్రియ ప్రహసనం'లో వీరేశలింగం 
రాశాడు. కుటుంబ స్త్రీలు కూడా సంగీత, నాట్యాల్లో ఆరితేరవచ్చని అన్నాడు. 
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ఆంధ్రదేశంలో దేవదాసి నిర్మూలన కార్యక్రమాలను ఎన్నో ప్రచురణ సంస్థలు 
చేపట్టి వ్యాసాలను ప్రచురించాయి. 1880లో '“పరిహాసోల్లాసిని ప్రహసనం), దాసు 
లక్ష్మీనారాయణ 'వారకాంతా ప్రహసనం), వారకాంతల క్రీగంటి చూపులకు, వాళ్ల 
చాకచక్యాలకు మోసపోవద్దని హెచ్చరించాయి. ఈ రచనల్లో ఉద్యమకారుల 
ఉద్దాటనల్లో కేవలం వేశ్యలనబడే స్రీలనే విమర్శించడం, అమర్యాదకరంగా చూడడం 
కనిపిస్తుంది. ఇందులో పురుషుడికీ పాత్ర వున్నదని పురుషులూ దీంట్లో 
బాగాస్వాములనీ, కాబట్టి నిందార్హులన్న భావం లేకపోవడం ఆశ్చర్యం! 
ఫలితంగా 1897లో గోదావరి జిల్లా సాంఘిక మహాసభలో దేవదాసీల 
నృత్య ప్రదర్శనలను నిషేదిస్తూ తీర్మానం ఆమోదించారు. రాష్టనలుమూలల్లో సదస్సులు 
నిర్వహించారు. బాపట్లలో దేశిరాజు పెదబాపయ్య నాయకత్వంలో దీనికి 
సంబంధించిన ప్రతిన (041%) ను తీసుకున్నారు. 
ప్రతిన సారాంశాలు; ముఖ్యంగా యువతరం అనుసరించాల్సినవి. 
1. దేవదాసీలున్న సభలో పాల్గొనను, వారిని పొరబాటున కూడా ప్రోత్సహించను. 
ల అశ్లీల సాహిత్యాన్ని ముఖ్యంగా పాటలను, భాషను, ఛలోక్తులను 
ప్రయోగించను. 
3. అళ్లీల చిత్రాలను చూడను. 
ర్త అశ్లీల పదప్రయోగం చేయటం, వాటిని చదవటం, అటువంటి 
అభిప్రాయాలను వ్యక్తీకరించటం జరగదు. 
5. స్వచ్చత నభివృద్ధి పరచడానికి కృషి చేస్తాను. 
సమాజంలో వ్యక్తి గత జీవితం, పబ్లిక్‌ జీవితాలు రెండూ దేశానికి ఉపకరిస్తాయి. 
రఘుపతి కోరింది నృత్య వ్యతిరేక ఉద్యమంకాదు. స్త్రీల నైతిక పతనాన్ని పోగొట్టి, 
వాళ్లకు గౌరవ ప్రదమైన జీవితాన్ని కల్పించాలి. పరిశుద్ధ జీవనమే, ఆయన ఉద్దేశంలో 
కేవలం వ్యాసాల మూలంగా మార్పు రాదు. ఉపన్యాసాల ద్వారానే కాక, ఆ స్త్రీలను 
స్వయంగా కలుసుకొని కష్టనష్టాలను గూర్చి చర్చలు జరిపితే కచ్చితంగా వాళ్లల్లో 
మార్చు రావచ్చు. ఆ స్త్రీలకు రక్షణ, సంక్షేమం, చొరవవుంటేనే, జీవితంలో విలువైన 
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విషయాలను పాధించడానికి ఉపకరిస్తాయని ఆయన భావించారు. పాపపంకిలంలో 
స్వచ్చతను చూడటం, ఆధ్యాత్మిక శక్తిని ఏర్పర్చుకోటం, వాళ్ల పొరబాటును 
సరిచేసుకోటానికి మంచి అవకాశం ఉండాలి. ఆ పిల్లల్ని చదివించాలి. రఘుపతి 
ఉపన్యాసాన్ని “రాజయోగి” పత్రికలో ప్రముఖంగా ప్రచురించి ప్రచారం చేశారు. 

మైనర్‌ బాలికల రక్షణ కోసం చేసిన బిల్లు కేంద్ర శాసనసభలో ప్రవేశ పెట్టారు. 
కాని, దాని పరిధిలోకి దేవదాసీలురారు. ఈ సమస్య నైతికంగా సమాజాన్ని పతనం 
చేసిందన్న విషయం స్పష్టమైంది. భోగం మేళాలు, నృత్య ప్రదర్శనలు సమాజ ప్రగతి 
నిరోధకాలని చెప్పటం వల్ల వాటిని నిలిపివేశారు. అందువల్లనే, ఆలయ నృత్య కళ 
మూలబడింది. ఈ విషయంలో పిఠాపురం రాజావారు తీసుకున్న చొరవ పేర్కొదగ్గది. 
“ఇండియన్‌ సోషల్‌ రిఫార్మర్‌' అనే పత్రిక, తాడిపర్తిలో రెడ్ల పెళ్లిలో నృత్య ప్రదర్శనను 
నిరసించారని వచ్చినవార్త ఆసక్తి దాయకం. దీన్ని స్వచ్చతా ఉద్యమంలో విజయపతాకగా 
పేర్కొనాలి. (వివేక వర్ధని, “లోకరంజనీ, 'యధావాసిని “నేటివ్‌ న్యూస్‌ అనే పత్రికలు 
ఇతర బాలికలతో దేవదాసీ పిల్లలను పాఠశాలలో చేర్చి చదివించకూడదనే 
అభిప్రాయాన్ని వెలిబుచ్చాయి. ఐ. నారాయణరావు కృష్ణాపత్రికలో “దేవదాసీ విధానం” 
పై రాసిన వ్యాసం సర్వత్రా ప్రశంసలనందుకొంది. ఇలాంటి రచనలు నాయుడి 
గారికి ఎంతో సంతృప్తినిచ్చాయి. 

స్వచ్చతా ఉద్యమం, ఎంతవరకు విజయవంతమైందంటే అదే 'కులం' నుంచి 
కొంత మంది ముందుకు వచ్చి దేవదాసీ విధాన రద్దుకు కృషిచేశారు. అందులో 
ముఖ్యులు గుడిసేవ సుబ్బయ్య, ఆంజనేయులు, యామినిపూర్ణతిలకం మొదలైనవారు. 
బహిరంగంగా వేశ్యావృత్తిని మానటమేకాక, దేవునికి అమ్మాయిలను అర్పణ చేసీ 
విధానంలో కూడా మార్పు వచ్చింది. 'ఉంపుడు గత్తె గా ఉండటమనే దానికి కూడా 
అభ్యంతరం వచ్చింది. భోగం మేళాలు క్రమంగా క్షీణించాయి. 

ఉద్యమ ఫలితాల్లో ప్రధానమైన అంశం ఎన్నో కులాలు ఈ ఆచారాన్ని వదిలి 
వేయటమే. కృష్ణాజిల్లాలో జక్కులకులంలో కుటుంబానికొక ఆడపిల్లను వేశ్యావృత్తికి 
వదలి పెట్టడమన్న ఆచారాన్ని నిషేధించారు. తమ స్త్రీలకు వివాహం జరిపిస్తామని 
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ప్రమాణం చేశారు. ఆంధ్రరాష్ట్ర కళావంతుల సంఘం అధ్యక్షులైన సి. చక్రధరరావు 
తమ కులంలో వచ్చిన ఈ మార్పుకు కృతజ్ఞతలు తెల్పాడు. ఈ విషయం గుడివాడలో 
జరిగిన 4వ మహాసభలో వెల్లడించాడు. 

ఈ సంస్కరణ మూలంగా వేశ్యలకు ప్రత్యామ్నాయం కొరవడింది. వృత్తిని 
వదిలిపెట్టే వారి భావిజీవితం ఏమౌతుంది? విద్యావకాశాలు, ఉద్యోగ అవకాశాలు 
దరిదాపుల్లో లేవు కదా! అందుకే ఈ సమస్య పరిష్కారానికి ఆర్థిక అంశం ప్రధానమైంది. 
దేవదాసీలది ప్రత్యేకకులంగా పరిగణించటం మహిళలకే కళంకమైంది. 
సాహసోపేతమైన యీ ఉద్యమం చేపట్టడానికి కారణం బ్రహ్మసమాజ స్థాపన. 
అందులో ఉండే ఈశ్వర పితృత్వం, సర్వమానవ సౌభ్రాతృత్వం ప్రధాన అంశాలు. 
ఆంధ్ర దేశంలో సంఘ సంస్కరణోద్యమానికి పితామహుడైన వీరేశలింగం, 
కళావంతులపాలిట కల్పతరువైన రఘుపతి వెంకటరత్నంనాయుడు, దేవదాసీ 
మహిళోద్యమం కోసం కంకణం కట్టుకున్నారు. సమాజంలో పాతుకున్న దురాచారాలను 
అరికట్టడానికి కృషి చేసిన వీరు కళావంతులపాలిట కల్పతరువైనారు. నాయుడుగారు 
వేశ్యల్లో మాతృత్వాన్ని ఈశ్వరుని రూపాన్ని చూడగలిగారు. ప్రతి పట్టణంలో 
'సంఘపారిశుద్ధ్యం - వేశ్యావృత్తి నిర్మూలనోద్యమం” అనే సంఘాలను స్థాపించి, 
ఆందోళనలను చేపట్టారు. 

ఈ ఉద్యమంవల్ల దేవదాసీల్లో స్పందన వచ్చింది. ఆయన కార్యాచరణానికి 
శిష్యుల ఉతృష్ట సేవలే మూలకారణం. ముఖ్యంగా ఈ కులాల్లోని బాలురు విద్యాభ్యాసం 
చేసి ఉద్యోగాలను చేపట్టారు కూడా. బాలురవిద్యకు, బాలికల వివాహం కోసం గట్టి 
కృషిచేశారు. 

దేవదాసీలకు ఇనామ్‌ భూములుండేవి. వాటిని శౌరీలుగా మార్పించి నౌకరి 
బానిసత్వం నుంచి తప్పించగలిగారు. వారికి యితర వృత్తుల్లో ప్రావీణ్యం 
సంపాదించడానికి కృషి సల్పారు. 

వేశ్య్వమాతలను రాక్షసులుగా, పిశాచాలుగా వర్ణించడాన్ని నాయుడుగారు 
ఖండించారు. వేశ్యమాతలపట్ల తనకేమి కోపంలేదని, వారు ఇంకా పతనం కాకుండడమే 


36 


తనకు కావాల్సిందని తెల్పారు. వేశ్యల అమ్మాయిలను “అమ్మా అని సంబోధించటం 
ఆయన విశాల దృక్పథానికి ఒక ఉదాహరణ మాత్రమే. కన్యల రక్తమాంసాలను 
విక్రయించే పడుపువృత్తిని, దాని మూలంగా ఉత్పన్నమయ్యే మానవ నైతిక వినాశనాన్ని 
చూచి ఆయన పడ్డ తపన, ఆవేదనలు వర్ణనాతీతాలు. వారి యెడల పుత్రికా భావంతోనో, 
సోదరీభావంతో చూడటమనేది ఆయన విశాల దృక్పథాన్ని తెలియజేస్తుంది. ఎవరైనా 
వేశ్యా స్త్రీలను ఎద్దేవా చేస్తే, మీ పుత్రిక అయితే ఏం చేసేవారని ప్రశ్నించారు. 
ఎక్కడైనా భోగం మేళం జరుగుతుందంటే దరిదాపులకు వెళ్లేవారుకాదు. 

ఒక సారి మహాత్మాగాంధీ, తన ఆశ్రమంలోని ఒక వనిత నైతిక పతనం 
చెంది నీచంగా ప్రవర్తించిందని ఆమెను ఆశ్రమం బయటికి బహిష్కరించడాన్ని విని 
కంట తడిబెట్టి 'నా బిడ్డయేయిట్లా పెడత్రోవను నడిస్తే నేనెట్లా బహిష్మరింతునని” 
అన్నాడట. తప్పుచేయటం మానవసహజం. దాన్ని క్షమించడం ఈశ్వర లక్షణం అని 
అనుకుంటారు నాయుడుగారు. 

నాయుడుగారు తలపెట్టిన ఉద్యమాలను ముందుకు నడిపింది ఆయన 
విద్యార్థులే. 

నాయుడిగారి హృదయం నవనీతం. అంతరాత్మల్లో, అంతరాత్మ పురుష లక్షణం 
కాగా, హృదయం మాతృలక్షణం, అది ప్రాణికోటి మనుగడకే ఆధారం. ఆయన 
ప్రియశిష్యుడు దేవులపల్లి కృష్ణశాస్త్రి వారిని గూర్చి ఈ విధంగా రాశారు. 

“ఇది తల్లి హృదయమే యిందు యుగాల పే 

రాకలి కొక యమృతాన్న మొదవు” అని రాశాడు. 

యువకులను సత్యసాన్నిధ్యాన్ని నిలబెట్టగల 'సోక్రటీస్‌ నాయుడుగారు. భార్య 
మరణిస్తే ఏకపత్నీ వ్రతానికి కట్టుబడి జీవితమంతా సతీవియోగం అనుభవించి, 
ఆదర్శ మానవునిగా మానవోత్తముడైన బ్రహ్మర్షి రఘుపతి వెంకటరత్నం. విద్యార్థులు 
తనపై చూపే గౌరవమే తన జీవితానికి సార్ధకంగా భావించాడు. సంఘ 
సంస్క్మరణోద్యమానికి ఎంతటి ప్రాముఖ్యముందో, మత సంస్కరణోద్యమానికి అంతకంటే 
ఎక్కువ ప్రాముఖ్యం ఉంది. 
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ఆయన నుంచి నేర్చుకోదగ్గ సూత్రం, “దేవుడొక్కడే జగత్‌పిత, రాజ్యమొక్కటే 
స్వర్గరాజ్యం. దాన్ని నడిపేది విశ్వమానవ ్రేమ.”ఇదే నాయుడుగారిచ్చిన అమృత 
సందేశం! 
మద్యపాన వ్యతిరేక ఉద్యమం : 

వేశ్యాసమస్య తర్వాత వెంకటరత్నం గారిని బాధపెట్టిన అంశం మద్యపానం. 
సంఘ సంస్కర్తలందరూ ఈ సమస్యపై ఎంతో కృషిచేశారు. మద్యపానం, భారతదేశంలో 
కొత్త సమస్యేమీ కాదు. 19వ శతాబ్దంలో వలసపాలనా కాలంలో యీ సమస్యకు 
ముఖ్య కారణం బ్రిటిష్‌ పాలనేనన్నారు. డబ్యు, ఎస్‌.క్లెయిన్స్‌ వ్యాసంలో భారతదేశంలో 
ఉన్న సమస్యల్లో ప్రధానమైన సమస్య మద్యపానమని రాసి, ఆ సమస్య పట్ల ఎంతో 
శ్రద్ధ వహించారు. క్లెయిన్స్‌ బ్రిటిష్‌ పార్లమెంటు సభ్యుడు. భారతదేశానికి 2, 3 
పర్యాయాలు వచ్చి ఈ సమస్యపై క్షేత్ర పరిశోధన చేసి మద్యపాన వ్యాప్తి ఎంత 
ఎక్కువగా ఉందో గ్రహించాడు. ఆయన చొరవతో ఆంగ్లో - ఇండియన్‌ మద్య 
వ్యతిరేక ఆంగ్లో - ఇండియన్‌ టెంపరెన్స్‌ అసోసియేషన్‌ సంఘం లండన్‌లో ఏర్పడింది. 
దానికి ఆయన కార్యదర్శి, సామ్యూల్‌ స్మిత్‌ ఎం.పి. అధ్యక్షుడు. 1790 - 91లో 
ఈస్టిండియా కంపెనీ మొట్టమొదటిసారిగా ఎక్సైజ్‌ నియంత్రణలను ప్రకటించింది. 
అయితే ఆంగ్ల పాలనకు అధిక ఆదాయం మద్యపానం మూలంగానే సమకూరేది. 
సారాయి బట్టీలు, మద్యపాన సేవనం ఈ రెండింటి అణచివేతా చాలా కష్టం. ప్రభుత్వం 
వీటిని నియంత్రించాలన్నా చాలా క్షిష్టపరిస్థితి. ప్రభుత్వం బహిరంగంగానే సారాయి 
అమ్మకాన్ని ప్రోత్సహించింది. ఈ దురాచారాన్ని మాన్పడానికి ఏ మాత్రం 
ప్రయత్నించలేదు. సారాయి అంగళ్ళను దేశమంతా ప్రారంభించింది. 

దీంతో ఆందోళన చెందిన మేధావులు, సంస్కర్తలు దీన్నే ప్రధాన అంశంగా 
సంస్కరణ కార్యక్రమాల్లో తీసుకోటం జరిగింది. మద్యపాన దురాచారాన్ని రెండు 
కోణాలనుండి ఖండించారు. 1. సాంఘికం, 2. ఆర్థికం. దీని మూలంగా సమాజంలో 
నేరం పెరుగుతుందని భావించారు. దీనికి అలవాటుపడ్డవారు ఆరోగ్యాన్ని కోల్పోతారు. 
రెండో అంశం ఏమంటే ఇది పేదరికానికి దారితీస్తుంది. ముఖ్యంగా పేదవారు ఈ 
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అలవాటుకు బానిసలౌతారు. వెంకటరత్నం నాయుడు చెన్నపట్టణ మద్యపాన స్వచ్చతా 
సంఘానికి అధ్యక్షుడుగా ఉండేవారు. మద్యపానానికి అలవాటుపడ్డ వ్యక్తులు ఆరోగ్యాన్ని 
కోల్పోతారు. దీని మూలంగా ఎన్నో కష్టనష్టాలు వస్తాయి. వెంకటరత్నం దృష్టిలో 
మద్యపానమనేది ఒక వ్యసనం. ఇది మిక్కిలి హానికరమైంది. ఆర్థికంగా ఎంతో 
నష్టాన్ని చేకూర్చడమేకాక నైతికంగా కూడా సమాజం దెబ్బతింటుంది. తాగుబోతు 
శారీరకంగా, మానసికంగా ఎంతో దెబ్బతింటాడు. వీరేశలింగం పంతులు 
అభిప్రాయాలు కూడా అలాంటివే. సమాజ సంక్షేమం కోరే వాళ్ళందరూ మద్యపాన 
దురాచారాన్ని పోగొట్టడానికి సంఘటిత చర్యలు చేపట్టాలని ఈ ఇరువురు సంఘ 
సంస్కర్తలూ కోరారు. ప్రభుత్వ విధానం వెనకగల ఆర్థిక ఉద్దేశాలను గ్రహించి తమ 
రచనలలో వాటిని విమర్శించారు. వీరేశలింగం పంతులు “'వివేకవర్ధని'లో ఈ 
వ్యసనాన్ని ఖండిస్తూ రాశారు. నాగరక ప్రభుత్వం మద్యపానాన్ని ప్రోత్సాహపరచడం 
అవమానకరమని చెప్పారు. ఈ అలవాటే ఎన్నో వ్యవసనాలకు దారితీస్తుందని 
పేర్కొన్నారు. ప్రభుత్వం ఆదాయాన్ని గూర్చి ఆలోచించక ప్రజల సంక్షేమాన్ని గురించీ 
పట్టించుకోవాలని వీరేశలింగం అన్నారు. 

ముఖ్యంగా మద్య వ్యతిరేక ఉద్యమం పట్టణ ప్రాంతాల్లో అభివృద్ధి చెందింది. 
ఇతర ప్రాంతాల్లో, సంస్కరణోద్యమం ఎక్కువగా వున్నచోట్ల కూడా ఉద్యమం విసృతంగా 
ఉంది. సంస్కరణ సదస్సుల్లో మద్యపానమనేది మొట్టమొదటి అంశంగా పేర్కోబడింది. 
ఆ సదస్సుల్లో గానీ, స్థానికంగా జరిగే సమావేశాల్లో గానీ ఈ సమస్యను అత్యంత 
ప్రధానమైన సమస్యగా తీసుకున్నారు. ఈ సమస్య సాంఘిక స్వచ్చతా ఉద్యమంలో 
భాగమైంది. వేశ్యా సమస్య, మద్యపానాన్ని గురించి సదస్సుల్లో చర్చలు జరిగేవి. 

ఆంధ్రదేశంలో ఈ ఉద్యమం మద్యపాన వ్యతిరేకభావాలను ప్రచారం చేయడం 
ద్వారా విద్యార్థులచే సాంఘిక స్వచ్చతా ప్రమాణాలు చేయించడం ద్వారా విస్తరించినట్లు 
మనం భావించవచ్చు. జనవరి 1, 1912 “ది హిందూ” పత్రికలో, బీదవర్తాల్లో 
తాగుడు పెరిగిందని వ్యాఖ్యానించింది. “మద్యపాన సంస్మర్తల ప్రయత్నాలన్నీ చురుకైన 
ప్రచారం ద్వారా తాగుడును తగ్గించే విషయంలోగానీ, ప్రజాభిప్రాయం ద్వారా 
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ప్రభుత్వంపై ఒత్తిడి తెచ్చి, తాగుడును తగ్గించేందుకు తగిన చర్యలు ప్రవేశపెట్టించే 
విషయంలోగానీ పెద్దగా ఫలితాలు యివ్వలేదు. ౫” ఈ రెండు సమస్యల విషయంలో 
సంస్కరణోద్యమాలు ఆంధ్రదేశంలో అంత గొప్పగా విజయవంతం కాలేదని 
పేర్కోవచ్చు. ఈ ఉద్యమ ఫలితాలు సమాజంలోని కింది పొరలకు చేరలేదు. 
ఎంతోమంది సంఘ సంస్కరణోద్యమాలమీద, వాటి లక్ష్యాలమీద దాడి చేశారు. 
దానికితోడు సంస్కరణోద్యమాల ప్రభావం పట్టణాల్లో నివసించే విద్యావంతులకు, 
కొద్ది గ్రామాల వరకే పరిమితమైంది. 

హైదరాబాదు రాష్ట్రంలో సామాజక ఉద్యమాలు 

దేశంలో, ముఖ్యంగా ఆంధ్ర ప్రాంతంలో, ఆంగ్ల పాలనలో జరుగుతున్న 
మత, విద్య, పరిపాలన రంగాల్లో మార్పులు, హైదరాబాద్‌ సంస్థానంపై ప్రభావాన్ని 
కలిగించాయి. 1853 దివాన్‌గిరి చేపట్టిన సాలార్‌జంగ్‌ ఆధునిక ప్రక్రియను చేపట్టాడు. 
ఆర్థిక రంగంలోను, పరిపాలనా రంగంలోను సంస్కరణలు ప్రవేశపెట్టి, వాటిని 
సమర్థవంతంగా నిర్వహిచండానికి అవసరమైన యంత్రాంగాన్ని తయారు చేయగల 
విద్యావిధానం అవసరమని భావించాడు. న్యాయవ్యవస్థను ప్రక్షాళనం చేసి, దానిస్థానే 
చట్ట బద్ధంగా పాలనసాగించడానికి అనువైన వాతావరణాన్ని సృష్టించే క్రమంలో, 
ప్రత్యేక న్యాయస్థానాలు నెలకొల్పడం, అమానుషమైన కఠిన శిక్షలు నిషేధించడం 
లాంటి చర్యలు చేపట్టాడు. ప్రజలకు పరిపాలనలో భాగస్వామ్యం కల్పించలేకపోయినా 
పరిపాలనా వ్యవస్థను విభజించి, మంటత్రి మందలి నేర్చర్పాడు. ప్రభుత్వ శాఖలు వీరి 
కింద వుంచి, వారికి తోడ్పాటు నందించేందుకు కార్యదర్భులను నియమించాడు. 

ఆధునిక కాలానికి తగినట్టుగా, ప్రజల్లో చైతన్యాన్ని సామాజిక స్పృహను 
దోహదం చేసే రీతిలో నూతనవిద్యా విధానాన్ని, ప్రవేశపెట్టాడు. అంతకు ముందున్న 
మతపర విద్యాసంస్థలు అప్పుడు లేవు. జనానా విధానంలో శ్రీమంతులు తమ 
బిడ్డలను యింట్లోనే చదువు చెప్పించేవారు. ఆధునిక అవసరాలకు కావల్సిన రీతిలో 
విద్యా సంస్థలను సాలార్‌జంగ్‌ స్థాపించాడు. 1834లో హైదరాబాదులో 0౧400 
01 ౬౧0812౧6 ఒక ఆంగ్ల పాఠశాలను ప్రారంభించారు. 1853-54లో ఒరియంటల్‌ 
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కళాశాల మొదలైంది. 19వ శతాబ్ది మధ్య భాగానికల్లా జిల్లా, తాలూకా కేంద్రాల్లో 
పాఠశాలలు వెలిశాయి. 1860 కల్లా సివిల్‌ ఇంజనీరింగ్‌ కళాశాల నెలకొంది. 
దానికి తోడుగా ఆంగ్ల బోధన కొక పాఠశాల. ఐద్‌, ఆ తర్వాత గ౧్ర|౦ - 1/69/౧౦41 
పాఠశాలగా ఆ తర్వాత ఇదే పాఠశాల హైదరాబాదు కళాశాలగా రూపుదిద్దుకొని 
మద్రాసు విశ్వవిద్యాలయానికి అనుబంధించబడింది. ఇలా 'పెంపొందుతూ వచ్చిన 
విద్యాభివృద్ధి, దాదాపు 19వ శతాబ్ధాంతానికి సంస్థల సంఖ్య 162 కు పెరిగింది. 
సమర్ధులైన అధ్యాపకుల శిక్షణార్థం ఒక విద్యాసంస్థను గూడా ఏర్పాటు చేశారు. 
వైద్యరంగంలో పాశ్చాత్య వైద్యవిధానాన్ని బోధించే కళాశాల 1846లో ప్రారంభమైంది. 
హైదరాబాదు నగరానికి రాకపోకలు కల్పించడంలో, వార్తా సౌకర్యాలు యేర్చర్చడంలో 
కృషిజరిగి, రైల్వేలు, టెలిఫోన్‌, పోస్టల్‌ సౌకర్యాలు మెరుగుపడ్డాయి. నైజాం స్టేట్‌ 
రైల్వే నొకదాన్ని ఏర్పాటు చేశారు. పారిశ్రామిక రంగంతోపాటు సాలార్‌జంగ్‌ 
సంస్కరణలతో ఆధునిక హైద్రాబాద్‌ రాష్ట్రంగా అభివృద్ధి చెందింది. ఈ కృషిలో 
సాలార్‌జంగ్‌ అనేకానేక సమస్యల నెదుర్శొన్నాడు. ఆంగ్లేయులు, సాలార్‌జంగ్‌ స్వతంత్ర 
ప్రవృత్తిపట్ల, నిరసన తెలపడం, అతన్ని తొలగించే ప్రయత్నాలు జరిగినా పట్టువిడవక, 
పైదరాబాదు రాష్ట్ర అభివృద్ధికి ఇతోదికంగా కృషిచేశాడు. ఆయన 
పరిపాలనాదక్షుడేగాక, ప్రభుత్వ యంత్రాంగాన్ని సక్రమంగా నడపడానికి కావల్సిన 
ప్రతిభా వంతులను స్థానికులు లేనపుడు, రాష్టేతరులను ఆహ్వానించి వారికి 
ఉద్యోగాలిచ్చాడు. అలా వచ్చినవారిలో ప్రసిద్దుడు అఘోరనాథ్‌ చటోపాధ్యాయ. 
స్థానికేతరుల రాకతో, నూతన భావవ్వ్యాప్తి జరిగినా, స్థానికులకు యిది అంతగా 
నచ్చలేదు. దీని మూలంగానే 'ముల్మీ ఉద్యమానికి మూలాలు యీ కాలంలోనే 
వున్నాయని సామాజిక శాస్త్రవేత్తల భావన. 

విద్యావ్యాప్తి జరగడం, రవాణా, వార్తా సౌకర్యాలు పెంపొందడంతో ఉన్నత 
విద్య కొరకు విదేశాలకు వెళ్లడం ప్రారంభమైంది. పత్రికారంగం అభివృద్ధిచెందింది. 
1864లో దక్కన్‌ టైమ్స్‌, మొదటి ఆంగ్ల పత్రిక స్థాపించబడింది. 1885 కల్లా, 
సుమారు 25 ఆంగ్ల, ఉర్జూ పత్రికలు వెలువడ్డాయి. 'షాకతుల్‌ ఇస్లాం” అనే ఉర్పూ 
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పత్రిక పత్రికా స్వాతంత్ర్యానికి తీవ్రంగా కృషిచేసింది. 1884కు ఉర్జూ రాజభాషగా, 
ఫార్సీ భాషను తొలగించి, ప్రభుత్వం ప్రకటించింది. హైదరాబాదు సంస్థానంలో 
పత్రికలకు స్వాతంత్ర్యము లేదు. ఆంధ్రదేశంలోని యితర ప్రాంతాల పత్రికా 
రచయితలతో సంబంధాలేర్చడ్డానికి వీలులేని స్థితి. అయినా, యీ నిర్చంధాలను 
తట్టుకొని, అప్పటి పత్రికలు భాషకు, సాహిత్యానికి, సమాజాభివృద్ధికి, రాజకీయ 
చైతన్యానికి జరిపిన కృషి ప్రశంసనీయం. అప్పటి ప్రముఖ పత్రికల్లో, 'గోలకొండి, 
“నీలగిరి, 'తెనుగు పత్రిక, 'సుజాత, “శోభ, 'భాగ్యనగర్‌, 'సారధి, 'ఆంధ్రాభ్యుదయం” 
పేర్ళానదగ్గవి. 
హైదరాబాద్‌ రాష్ట్రంలో వెల్లివిరిసిన సామాజిక చైతన్యం, ఆంగ్ల పాలనలో 
నున్న ఆంధ్ర ప్రాంతానికంటె భిన్నంగా వుంది. ఆంగ్రేయులు ఆంధ్రప్రాంతంలో 
వొనకూర్చిన ఆర్థిక వనరులవల్ల - ఆనకట్టలు, రవాణాసౌకర్యాలు, విద్యాభివృద్ధి, 
ఇతరత్రా మార్పులు - భూమి శిస్తు విధానం, తేలికపాటి వ్యవసాయాధారిత పరిశ్రమలు, 
పరోక్షంగా సాంస్కృతిక, సామాజిక స్పృహ పెంపొందడానికి దోహదం చేశాయి. 
ముందే చెప్పుకొన్నట్టు, సామాజిక మార్పుకనుగుణమైన కొత్తసామాజిక వర్గాలు - 
ముఖ్యంగా మధ్యతరగతి పుట్టుకొచ్చాయి. వీరి కృషితోపాటు ఆర్థికాభివృద్ధితోపాటు 
పట్టణీకరణ జరిగి, గ్రామాలనుండి సంపన్న మధ్యతరగతి ప్రజలు కొత్త కొలువులను 
నెదుర్కొంటూ, పట్టణ ప్రాంతాలకు తరలారు. వీరి జీవన విధానంలో మార్పు వచ్చి, 
మతకర్శల్లో, పూజా పునస్మారాల్తో, దాని కనుగుణంగా మత, సామాజిక మార్పుల 
కోసం పాటు పడ్డారు. హైదరాబాదు రాష్ట్రం మధ్యయుగాల భూస్వామ్య ఆర్థిక, 
సామాజిక, సాంస్కృతిక జీవన విధానంలో వుండడంతో, సాలార్‌జంగ్‌ ప్రారంభించిన 
ఆధునికీకరణ, అటు పిమ్మట రాసాగిన సామాజిక చైతన్యం, ఉద్యమాలు ఆలస్యంగా 
వచ్చాయి. అంతేకాదు. పెంపొందుతున్న చైతన్యం ఉద్యమ స్వరూపం పొందడానికీ 
వ్యవధి పట్టింది. ఇక్కడ ప్రధానంగా గమనించాల్సిన అంశం ఆంగ్లేయుల వలస 
ప్రాంతంలోని ఆధునికీకరణ, సామాజిక ఉద్యమాలకు, రాచరికంలో వున్న హైద్రాబాదు 
రాష్ట్ర ఉద్యమాలకు తేడావుంది. 


తై 


హైదరాబాదు రాష్ట్రంలో తెలుగు భాషతో పాటు, యితర ప్రాంతీయ భాషలు, 
కన్నడ, మరాఠీలకు ప్రాధాన్యంలేదు. తెలుగుబోధనకు పాఠశాల లేర్చ్పర్దాలన్నా, 
(గ్రంథాలయాలు, సాహిత్య సంస్థలు నెలకొల్పాలన్నా ముందస్తు అనుమతి ప్రభుత్వం 
నుండి తీసుకోవాల్సి ఉండేది. 1918లో స్థాపించిన ఉస్మానియా విశ్వవిద్యాలయం 
ఉర్దూ బోధనా బాషగా ఉన్నత విద్యకోసం ఉద్దేశించబడింది. దీంతో తెలుగు భాష 
భవిష్యత్తు ప్రశ్నార్ధకమైంది. దీన్ని ప్రశ్నించే వీలులేదు. గ్రామీణ ప్రాంతాల్లో ప్రజల 
దైన్యస్థితి అట్టడుగుకు దిగజారింది. ఫ్యూడల్‌ విధానంలో భాగమైన వెట్టిచాకిరి 
విధానం ప్రజల మూలుగుల్ని పీల్చేసింది. 19వ శతాబ్దాంతానికి హైదరాబాద్‌ 
రాష్ట్ర పరిస్థితులు స్థూలంగా యివీ. మేము యింతవరకూ చెప్తూ వచ్చిన ముఖ్యాంశం 
ఏమిటంటే, ఆంధ్ర ప్రాంతంలో సామాజిక చైతన్యం 19వ శతాబ్దిరెండో భాగంలో 
మొదలై యిరవై శతాబ్ది ప్రారంభంనాటికి రాజకీయ ఉద్యమం - జాతీయోద్యమం 
- బలం పుంజుకొంది. హైదరాబాద్‌ రాష్ట్రంలో 19వ శతాబ్ధిలో చైతన్యం మొగ్గతొడిగినా, 
20వ శతాబ్ది నాటికిగానీ, అది పూర్తిగా వికసించలేదు. 

హైదరాబాదు రాష్ట్రంలో సాంస్కృతిక చైతన్యాన్ని రగిలించి, ఆ పిమ్మట రాజకీయ 
ఎజెండాను తలకెత్తుకొన్న సంస్థలలో చెప్పుకోవాల్సింది ఆర్యసమాజం. 1892లో 
యేర్పాటయిన ఆర్యసమాజంపై నైజాం ప్రభుత్వం అనేక ఆంక్షలు విధించింది. సమాజ 
నాయకులైన విద్వానంద సరస్వతి, విద్యానంద బ్రహ్మచారిలను నిర్బంధంలోకి 
పంపింది. సమాజంలో పనిచేసిన యితర ప్రముఖులు కేశవరావు కరోట్కర్‌, 
అఘోరనాథ ఛటోపాధ్యాయ, దామోదర సాత్‌పలేకర్‌ వున్నారు. జాతీయ సంస్కృతిని 
పునరుద్ధరించాలన్న ఆశయంతో ఆర్యసమాజ్‌ “శుద్ధి కార్యక్రమాన్ని నిర్వహంచిందె. 
హిందూమతం నుండి యితర మతాల్లోకి మారిన వారిని తిరిగి పొందూ మతంలోకి 
తీసుకురావడం యీ కార్యక్రమ ముఖ్య లక్ష్యం. దీనిపై విమర్శలు వచ్చినా, కార్యక్రమం 
కొనసాగింది. 1920 ప్రాంతాలనుండి ఆర్య సమాజ్‌ క్రమేపీ స్వామి రామానందతీర్థ 
నాయకత్వంలో సాంస్కృతిక సామాజిక చైతన్య ఎజెండాను దాటి రాజకీయ ఉద్యమంగా 
కొనసాగింది. స్వదేశ ఉద్యమంలో ఆర్యసమాజం నిర్వహించిన పాత్ర గణనీయంగా 
చెప్పుకోవాలి. 
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ఆర్య సమాజం అంటరానితనాన్ని నిరసించింది. ఈ దురాచారాన్ని వేదాలు 
సమర్థించవనీ, దీనికి హిందూ మతవ్యవస్థలో స్థానం లేదని విశేషంగా ప్రచారం 
చేశారు. విగ్రహారాధనను ఖండించారు. వితంతు వివాహాలకు మద్ధతు ప్రకటించి, 
ప్రోత్సహించారు. హిందూ మతానికి మాయని మచ్చగా తయారైన కులవ్యవస్థను 
తీవ్రంగా ఖండించారు. వృత్తిరీత్యా వర్ణవ్యవస్థ వుండాలనీ, పుట్టుకకు దానికీ సంబంధం 
లేదని పేర్కొన్నారు. ఆర్యసమాజంలో స్వచ్చందంగా ప్రతిఫలాపేక్ష లేని కార్యకర్తలు 
సమాజ సేవచేసేవారు. హైదరాబాద్‌ రాష్ట్రంలోని సాంఘిక ఉద్యమాల్లో చెప్పుకోదగ్గ 
కృషిచేసిన ఆర్య సమాజం విసృతంగా వ్యాపించలేదు. పట్టణాలకు దాదాపు యిది 
పరిమితమైంది. సంస్కరణోద్యమాలు సామాన్యంగా,దేశంలో అన్నిప్రాంతాల్లో యిదే 
రీతిలో నడిచాయి. 


గ్రంథాలయోద్యమం 

సంఘ సంస్కరణతో ప్రత్యక్ష సంబంధం లేదనిపించినా, ఈ ఉద్యమం 
విద్యావంతుల్లో, సామాన్య ప్రజానీకంలో పఠనాశక్తిని పెంచటమే కాక, గ్రంథ 
ప్రచురణలను కూడా చేపట్టాయి. (గ్రంథాలయాలు కేవలం [గ్రంథ పఠనానికి మాత్రమే 
పరిమితం కాలేదు. సమాంతరంగా సమాజంలో కొనసాగుతున్న యితర సాంఘిక, 
రాజకీయ గ్రామ పునర్నిర్మాణ తదితర కార్యక్రమాలకు గ్రంథాలయాలు కేంద్రంగా 
ఉందేవి. ఆంధ్ర ప్రాంతంలో గాడిచెర్ల హరిసర్వోత్తమరావు, అయ్యంకి వెంకట 
రమణయ్య, పాతూరి నాగభూషణం, కోదాటి నారాయణరావు తదితరులు గ్రంథాలయ 
ఉద్యమాన్ని ప్రజల్లోకి తీసుకెళ్ళటంలో గణనీయమైన కృషిచేశారు. హైదరాబాద్‌ 
రాష్ట్రంలో ముందే వివరించినట్లు భూస్వామ్య వ్యవస్థ ఉండి ప్రాంతీయ భాషలకు, 
ముఖ్యంగా తెలుగు భాషకు ఆదరణ కరువైంది. క్షీణించి పోతున్న తెలుగు భాషా, 
సాహిత్య, సంస్కృతులను కాపాడి అభివృద్ధి చేసే దిశలో (గ్రంథాలయోద్యమం సాగింది. 
ఆంధ్ర పితామహ మాడపాటి హనుమంతరావు యిదే విషయాన్ని వివరిస్తూ రాష్ట్రంలోని 
రాజకీయాది ఉద్యమాలకు గ్రంథాలయోద్యమం బాటలు వేసిందన్నారు. 


దేరే 


కొమర్రాజు లక్ష్మణరావు, రావిచెట్టు రంగారావు మొదలైన సాహితీ ప్రముఖుల 
చొరవతో శ్రీకృష్ణదేవరాయాంధ్ర భాషానిలయం స్టాపితమైంది. గ్రంథాలయోద్యమానికి 
భాషానిలయస్థాపన ఎంతగానో దోహదం చేసింది. రాజరాజనరేంద్ర ఆంధ్రభాషా 
నిలయం, వేమనాంధ్ర భాషానిలయం ఆ తర్వాతి కాలంలో స్థాపించబడ్డాయి. 1906లో 
కొమర్రాజు లక్ష్మణరావు 'విజ్ఞాన చంద్రికామండలి” అనే సంస్థను ఏర్పర్చాడు. తెలుగులో 
చరిత్ర, విజ్ఞానశాస్త్రం జీవిత కథలు, విజ్ఞాన సర్వస్వాలు రాయించి, ప్రచురించటం 
ఈ సంస్థ ముఖ్యోద్దేశం. ఈ క్రమంలో అనేక [గ్రంథాలు ప్రచురించారు కూడ. 
హైదరాబాద్‌ ప్రాంతంలో ఈ మండలి చేసిన కృషి మూలంగా తెలుగు ప్రజలభాషా 
సంస్కృతులు అభివృద్ధి చెందటంతో పాటు, ప్రజలకు వాటిపై అవగాహన అభిరుచిని 
పెంచాయి. కాని, హైదరాబాదు రాష్ట్రపాలకులకు యిది నచ్చలేదు. దాంతో విజ్ఞాన 
చంద్రికా మండలిని మద్రాసుకు మార్చారు. విజ్ఞాన చంద్రికా మండలి స్థాపన, 
పోషణలో మునగాల జమీందారు, రాజానాయని వేంకట రంగారావుతోపాటు 
హైదరాబాదు సంస్థానంలో మునసబు దారైన రావిచెట్టు రంగారావు అవసరమైన 
ఆర్థిక వనరులను సమకూర్చి, మండలికి బాసటగా నిల్బారు. 
దళితోద్ధారణ ఆ భాగ్యరెడ్డి వర్మ: 

ఆంధ్ర ప్రాంతంలోని సంస్కరణోద్యమాలు సమాజంలో పాతుకుపోయిన కుల 
వ్యవస్థను నిరసించాయి. ఖండిస్తూ సంస్కర్తలు రచనలు చేశారు. కులవ్యవస్థ భారతీయ 
సమాజాన్ని పట్టిపీడిస్తున్న దురాచారంగా భావించారు. వైజ్ఞానికంగా, శాస్త్ర 
పరిశోధనల్లో వెనుకబాటుతనానికి కులవ్యవస్టే కారణమని విశ్లేషించారు. మనుష్యుల 
మధ్య కృత్రిమ తరతమ భేదాలు సృష్టించిన ఈ వ్యవస్థ రూపు మాసి పోవాలని 
గాఢంగా వాంఛించారు. కాని కులనిర్మూలన ఉద్యమాలు వారు చేపట్టలేదు. ఇది 
లోపమైనా అప్పటి చారిత్రక పరిస్థితులు వారిపై విధించిన పరిమితిగా దీన్ని 
భావించాల్సి ఉంటుంది. (బ్రహ్మ సమాజోద్యమం ఊపందుకున్నాక రఘుపతి 
వెంకటరత్నం నాయుడిగారి ప్రేరణతో దళితులనుద్దురించే అనేక కార్యక్రమాలు 
(ప్రారంభమైనాయి. పిఠాపురం, మహారాజా కాకినాడలో దళితుల సౌకర్యం కోసం 


ఉత్‌ 


అప్పట్లో 'లాడ్డీలను” ఏర్పర్పాడు. పాఠశాలల్లో, కళాశాలల్లో ప్రత్యేక రాయితీలు 
కల్పించాడు. 

హైదరాబాదు రాష్ట్రంలో దళితోద్ధరణ ధ్యేయంగా దళితుడైన భాగ్యరెడ్డి వర్మ 
చేసిన కృషి విస్మరించరానిది. దళితుల్లో సామాజిక చైతన్యం తేవడానికి భాగ్యరెడ్డి 
వర్మ చేపట్టిన నిర్మాణాత్మక కార్యక్రమాల గూర్చి మనం చెప్పుకోవాలి. 1889లో 
జన్మించిన వర్మ, విద్యా విషయకంగా గొప్ప పాండిత్యాన్ని సొంతం చేసుకున్నాడు. 
తెలుగు భాషేకాదు, హిందీ, మరాఠీ, కన్నడ మొదలైన భాషల్లో ప్రావీణ్యం పొందాడు. 
ఆర్యసమాజంలో చేరి దీక్ష స్వీకరించి, జంధ్యం వేసుకొని 'వర్శ' బిరుదాన్ని పొందాడు. 
మంచి ఉపన్యాసకుడు. డొక్క శుద్ధిగల రచయిత. పాఠశాల విద్యార్థులకు నైతిక 
సూత్రాలతో కూడిన విద్యను బోధించాడు. బాల్యవివాహాలను ఖండించాడు. ముఖ్యంగా 
జోగినీ అని పిలవబడే అత్యంత హేయమైన సామాజిక దురాచారాన్ని నిర్మూలించడానికి 
అవిరళ కృషి చేసి, ప్రభుత్వం నుంచి సానుకూలతను సంసాదించాడు. మత 
సామరస్యానికి కృషి చేశాడు. బక్రీద్‌ పండుగనాడు జరిగే గోవధను నిషేధించే 
శాసనాన్ని నైజాం ప్రభుత్వం నుంచి పొందాడు. 1910లో అహింసా సమాజాన్ని 
1915లో జీవరక్షజ్ఞాన ప్రచారమండలిని స్థాపించాడు. భాగ్యరెడ్డి వర్మకు పిఠాపురం 
మహారాజాగారి ఆర్థిక సహాయం లభించింది. 1914లో బ్రహ్మసమాజాన్ని స్థాపించి 
దానికొక భవనాన్ని ఏర్పర్పారు. సంఘ సంస్కరణలు ప్రజల్లో వ్యాపింపచేయడానికి 
ఒక నాటక సమాజాన్ని న్థాపించారు. వాటిద్వారా దళిత కళాకారులకు శిక్షణ యిచ్చి 
సంఘసంస్కరణల భావజాలాన్ని ప్రజల్లోకి వ్యాపింపజేశారు. “భాగ్యనగర్‌ అనే పత్రికను 
1931లో మొదలెట్టారు. అది 1937లో “ఆది హిందూ” పత్రికగా పేరు మార్చుకొంది. 
హైదరాబాదు రాష్ట్రంలో జరిగిన సంస్కరణోద్యమాల్లో భాగ్యరెడ్డివర్మ చేసిన కృషి 
మరువరానిది. 
ఆంధ్రజన సంఘం : 

హైదరాబాదు రాష్ట్రంలో నెలకొన్న తెలుగు భాష, సాహిత్య, సాంస్కృతిక స్థితి 
గతులను మెరుగు పర్చడానికి కృషిచేయాలని కొందరు పెద్దలు ఆలోచిస్తున్న తరుణంలో, 


“ 


అనుకోకుండా ఒక సంఘటన '“ఆంధ్రజన సంఘం ఏర్పడడానికి దోహదంచేసింది. 
1921 నవంబర్‌ 11, 12 తేదీలలో హైదరాబాదు రాష్త్ర సాంఘిక సంస్కరణ 
సమావేశాన్ని ఏర్పాటు చేశారు. ఈ సమావేశానికి అధ్యక్షత వహించడానికి పూనేనుంచి 
మహర్షి కార్వే పండితుద్ని ఆహ్వానించారు. మహారాష్ట్రలో స్త్రీ విద్య కొరకు పాటుపడ్డ 
అ(గ్రగణ్యుడుగా కార్వే ఖ్యాతి గాంచాడు. దేశంలో మహిళలకోసం విశ్వవిద్యాలయం 
మొదటిసారిగా స్థాపించిన ఘనత కార్వేకు దక్కుతుంది. సభాకార్యక్రమాలు ఆంగ్లం, 
మరారీ, ఉర్జూ భాషల్లో నిర్వహించటం జరిగింది. సభా సజావుగానే జరిగినా ఒక 
ఘటన తెలుగువారిని కలవరపర్చింది. ఆలంపల్లి వెంకటరామారావు సభలో తెలుగులో 
ప్రసంగించారు. మహారాష్ట్ర నుంచి వచ్చిన ప్రతినిధులు వారి ప్రసంగాన్ని అద్దుకొని, 
అల్లరిచేశారు. దీంతో సభా నిర్వాహకులతోపాటు అక్కడున్న తెలుగువారందరికీ 
అవమానంతోపాటు, వారి దైన్యస్థితిని తెలుసుకున్నారు. హైదరాబాదు రాష్ట్రంలో 
అత్యధికులు తెలుగు మాట్లాడే ప్రజలు. కాని తెలుగు మాటలాడడానికికానీ, సభలు 
నిర్వహించటానికి గానీ, విద్యాభివృద్ధికిగాని ప్రోత్సాహమటుంచి ఆటంకాలు రావటంతో 
ఆలోచన మొదలైంది. తెలుగు భాషా సంస్కృతులను పరిరక్షించుకోటానికి అదే రోజు 
రాత్రి ముఖ్యులు సమావేశమై 'ఆంధ్రజన సంఘం అనే సంస్థను నెలకొల్పారు. 
మాడపాటి హనుమంతరావు, బూర్గుల రామకృష్ణారావు, మందుముల నరసింగరావు, 
ఆదిరాజు వీరభద్రరావు యింకా మరెందరో లబ్బప్రతిష్టులు ఇందులో సభ్యులుగా 
చేరారు. క్రమేపీ ఈ సంస్థ వేగం పుంజుకుంది. సభ్యుల సంఖ్య అనూహ్యంగా 
పెరిగింది. 1922 ఫిబ్రవరి 14వ తేదీన మొదటి సమావేశం కొండా వెంకటరంగారెడ్డి 
అధ్యక్షతన హైదరాబాదులో జరిగినప్పుడు దీని పేరు 'నిజాం రాజ్య ఆంధ్ర జన 
సంఘం) గా మారింది. మాడపాటి హనుమంతరావు దీనికి కార్యదర్శి. తెలంగాణ 
ప్రజల సామాజిక, సాహిత్య, సాంస్కృతిక, ఆర్థిక వికాసానికి యిది నాంది పల్మింది. 

ఆంధ్ర జనసంవుం అతి త్వరలో ప్రజల్లోకి చొచ్చుకు పోయింది. 
(గ్రంథాలయాలు, విద్యాలయాలు, పఠన మందిరాలను స్థాపించింది. [గ్రంథ 
ప్రచురణను చేపట్టి ప్రజలను జాగృత పర్చీ క్రమంలో తెలుగువారి భాషాసాహిత్య, 


త 


చరిత్రలపై గ్రంథాలను ప్రచురించింది. ఇందులో చెప్పుకోదగ్గది కాకతీయ సంచికి. 
కేవలం భాషా సాహిత్యాలకే పరిమితం కాక ప్రజాసమస్యలను కూడా చేపట్టి వెట్టి 
చాకిరి విధానాన్ని ఖండించింది. నైజాం ప్రభుత్వం ప్రవేశపెట్టి అమలు పరుస్తున్న 
అనేక క్రూర చట్టాలను విమర్శించింది. సంఘ కార్యకలాపాలను ప్రజల్లో వ్వాష్షి 
చేయటానికి 'గోల్కొండ పత్రిక, “నీలగిరి పత్రిక 'తెలుగు పత్రిక ఎంతగానో తోద్బడ్డాయి. 
వీటి కృషి ఫలితమే 1928లో ఆంధ్ర బాలికల పాఠశాలను స్టాపించారు. తెలుగు 
బోధనా భాషగా ప్రవేశపెట్టారు. దినదిన వ్రవర్ధమానమౌతున్న ఆంధ్రజన సంఘ 
కార్యకలాపాలు విద్యావంతుల, మధ్యతరగతి వర్గాలతోపాటు సామాన్య ప్రజానీకాన్ని 
కూడా ఆకట్టుకొన్నాయి. 

ఆంధ్రజనసంఘ కార్యకలాపాలను ప్రజల్లోకి వ్యాపించడానికి అంతకు 
ముందునుంచి కృషి చేస్తున్న గ్రంథాలయోద్యమం ఎంతగానో దోహదంచేసింది. ఈ 
సంఘ కేంద్రం హనుమకొండలో నెలకొల్పారు. 1980 దశకం నాటికి దేశంలో 
జాతీయోద్యమం బలపడింది. అన్ని ప్రాంతాలకు విస్తరించింది. జాతీయ కాంగ్రెసు 
అనే సంస్థ అప్పటికి యింకా తన కార్యకలాపాలను చురుకుగా నిర్వహించకపోయినా, 
జాతీయోద్యమం తాలూకు ప్రకంపనలు, ప్రభావం హైదరాబాదు రాష్ర్టాన్ని తాకాయి. 
ఖాదీ ఉద్యమం, తిలక్‌ స్వరాజ్యనిధి వసూళ్లు, హిందీ భాష అధ్యయనం, అస్పృశ్యతా 
నివారణ, గ్రామీణ పునర్నిర్మాణం తదితర కార్యక్రమాలు కొద్ది స్థాయిలోనైనా ఈ 
ప్రాంతంలో చోటు చేసుకున్నాయి. మహాత్మాగాంధి పిలుపునందుకొని అనేకులు 
తమ చదువులను అర్ధాంతరంగా వదలి ఉద్యమ బాట చేపట్టారు. మీర్‌ మహమ్మద్‌ 
హుసేన్‌ అక్బర్‌ ఆలీఖాన్‌, డాక్టరు జయసూర్య, యింకా అనేకమందిని ఈ సందర్భంలో 
పేర్కొనాలి. దీనికి తోడు ఖిలాపత్‌ ఉద్యమం హైదరాబాదు రాష్ట్రంలో, ప్రత్యేకంగా 
ఇక్కడున్న మత సాంఘిక పరిస్థితులవల్ల మిలిటెంటు ఉద్యమంగా రూపుదిద్దుకొంది. 
దీంతో నిజాం ప్రభుత్వం కలవరపడి ఆంక్షలు విధించింది. జాతీయోద్యమ నాయకులు 
రాష్ట్రంలో ప్రవేశించకూడదు. జాతీయోద్యమ దినపత్రికలైన 'కేసరి” 'స్వరాజ్య' రాష్ట్రంలో 
చలామణి కాకూడదు. ఇవేకాక, విద్యాసంస్థలు, తాలీంఖానాలపై కూడా నిషేధం 
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విధించారు. ఇక్కడ గమనించాల్సిన ఒక ముఖ్యాంశం, తెలుగువారి భాషా సంస్కృతుల 
అభ్యున్నతికి తోడ్పడే ఆశయంతో ప్రారంభించిన ఆంధ్రజన సంఘం కాలక్రమేణా 
రాజకీయ ఆశయాలను కూడా తనలో యిముడ్చుకోనారంభించింది. ఉవ్వెత్తుగా 
సాగుతున్న జాతీయోద్యమ ప్రభావానికి దూరంగా ఉండలేక పోయింది. 1930 
నాటికి ఒక రాజకీయ శక్తిగా ఎదిగి, ఆంధ్రమహాసభగా రూపాంతరం చెందింది. 
అదే సంవత్సరంలో ఆంధ్ర మహాసభ మొదటి సమావేశం జరిగింది. సురవరం 
ప్రతాపరెడ్డి అధ్యక్షులు. దీంతోపాటు సమాంతరంగా ఆంధ్ర మహిళాసభకూడా 
ప్రారంభమైంది. సాంఘిక సమస్యల ఎజెండాను వదులుకోకుండా ఒక రాజకీయ 
సంస్థగా పెరిగింది. దాదాపు ఇలాంటి చారిత్రక క్రమం కోస్తా ఆంధ్ర, రాయలసీమల్లో 
కూడా జరిగింది. రాజకీయాలకు ప్రథమస్థానమైనా, అందులో అంతర్భాగంగా సాంఘిక 
సంస్కరణలకృషి కొనసాగింది. సంస్కరణోద్యమాలు పేరుకు కొనసాగినా, పూర్వమున్న 
బెన్నత్యం, వటిష్ట నిర్మాణం తగ్గిపోయాయి. సామాజిక మార్పు జాతి 
విమోచనోద్యమంలో అంతర్భాగమైంది. 
కుల సంఘాల ఆవిర్భావం ( 

సంస్కరణ ఉద్యమాలు నిర్వహించిన పాత్రలో ముఖ్యంగా చెప్పుకోవాల్సింది 
సామాజిక చైతన్యం. వున్నత వర్షాల కిది పరిమితమైనా, 20వ శతాట్టికి యా సామాజిక 
స్పృహ కింది కులాలనబడే వారిలోకి క్రమేపీ వ్యాపించింది. ఉద్యమాల విస్తృతిలో 
యిదొక మలుపు. వలస పాలకులు ప్రవేశపెట్టిన విద్యా విధానంతోపాటు, అనేకానేక 
యితర సంస్కరణల వల్ల, ఉన్నత కులాలు, అందులోను ప్రథమంగా బ్రాహ్మణులు 
లబ్ధిపొందారు. ప్రభుత్వ ఉద్యోగాలను అత్యధిక భాగం వారే సొంతం చేసుకున్నారు. 
కొత్తగా పొందిన యీ ప్రయోజనాలకు తోడుగా, అనాదిగా బ్రాహ్మణులు సమాజంలో 
అనుభవిస్తూ వచ్చిన గౌరవాభిమానాలవల్ల క్రమేపీ బ్రాహ్మణేతర వర్గాల్లో యీ పరిస్థితి 
అసంతృప్తికి దారితీసింది. 

ఈ అసంతృప్తి బ్రాహ్మణేతరుల్లో అ(గ్ర, మధ్య కులాలకు పరిమితం కావడం 
గమనించ దగ్గి, బ్రాహ్మణ వ్యతిరేకత, వారు పొందుతున్న ప్రయోజనాలను తాము 
పొందాలన్న వాదనకు దారితీసింది. కమ్మ, రెడ్డి, వైశ్య, తెలగ, వెలమ, విశ్వబ్రాహ్మణ, 
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కాపు కులాలతోపాటు, బ్రాహ్మణుల్లోనూ, నియోగి, వైదికశాఖలూ ప్రత్యేక సంస్ప్టా 
నిర్మాణానికి పూనుకొన్నారు. ఈ కుల సంఘాలు, ఆయా కులాల్లోని యువతకు 
విద్యావసతులు కల్పించడంలోనూ, హాస్టల్స్‌ను యేర్పరచడంలోనూ కృషి చేశాయి. 
ప్రతి కులసంఘానికొక పత్రిక వుండేది. ఆయాకులాల్లో, సంస్కారం తీసుకురావడానికి, 
సామాజిక రుగ్మతలు నిర్మూలించడానికి యివి దోహదం చేశాయి. అయినా ఈ 
క్రమంలో ఉన్నత కులాలను అనుకరించడం, వారి ఆచారవ్యవహారాలను చేపట్టడం 
జరిగింది. సమాజంలో సాంస్కృతికంగా ఉన్నత స్థానాన్ని పొందాలని వాంభించడంతో 
యివి “సంస్కృతీకరణ” ప్రక్రియకు లోనయ్యాయని 1.1.5/౧1/45 లాంటి సామాజిక 
శాస్త్రవేత్తలు అభిప్రాయపడ్డారు. పైగా యీ కులాల్లోని విద్యావంతులు, సామాజిక 
గౌరవ మర్యాదలు పొందేవారు. ఆస్తి పరులు మాత్రమే యీ సంఘాలవల్ల ప్రయోజనం 
పొందారన్న వాదనలూ వున్నాయి. కుల ప్రాతిపదికపై జనాభా లెక్కలు 1911 
నుండి ప్రభుత్వం ప్రారంభించడంతో కుల సంఘాల ప్రాబల్యం మరింత పెరగడానికి 
దోహదంచేసింది. దీని ఫలితమే, ఆయా కులాలు తమ కుల చరిత్రలను నిర్మింప 
బూనుకొని, రచించు కోవడమూ జరిగింది. కులసంఘాల ఆవిర్భావం, వాటి ప్రత్యేక 
కార్యక్రమ ప్రణాళికలు, కార్యాచరణ, సంస్క్మణరోద్యమాల ఉధృతిని తగ్గించిన మాట 
వాస్తవం. 
బ్రాహ్మణేతర ఉద్యమం : 

కుల సంఘాల ఆవిర్భావం కమేపీ బ్రాహ్మణేతర ఉద్యమానికి దోహదం 
చేసిందా? సరైన చరిత్ర ఆధారాలతో నిర్ధారించవలసిన అంశం. బ్రాహ్మణేతర 
ఉద్యమానికి ఆద్యుడు కవిరాజుగా పేరుగాంచిన త్రిపురనేని రామస్వామి చౌదరి. 
అగ్రకులాల ఆధిపత్యంలో మసలుతూ వచ్చిన హిందూ మతవ్యవస్థ సమాజాన్ని 
తప్పుదారి పట్టించి, లేనిపోని కట్టుకథలతో మతాన్ని నింపివేసిందనివారి భావం. 
అందుకే త్రిపురనేని ప్రజల మనోభావాల్లో పెను మార్పు - విప్లవం - తీసుకురావాలని 
కోరాడు. హేతువాద ప్రాముఖ్యాన్ని గ్రహించి, ప్రజల్లో వ్యాప్తిచేసి, ప్రాచీన గ్రంథాల్లోని 
లోటుపాట్లను వెలికి తీసి హేతువుకు నిలవని విషయాలను విసర్జించాలని చెప్పి, 
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కర్మ సిద్ధాంతాన్ని, కులవ్యవస్థను నిద్వందంగా తిరస్కరించాడు. త్రిపురనేని సంస్కృత, 
ఆం'(ధ్రాల్లో ఘనాపాఠి. హేతువాద దృక్పథంతో రచించిన 'శంభుకవధి, 'ఖూని, 
“'సూతపురాణం), “భగవద్గీత, “కురుక్షేత్ర సంగ్రామం” తదితర రచనలు పురాణాలను 
విమర్శనాత్మక దృష్టితో చూచే వైఖరిని ప్రజలకు కల్గించాయి. బ్రాహ్మణత్వాన్ని తీవ్రంగా 
విమర్శించి, ఆ పేరుతో జరుగుతున్న దురాచారాలను, మూఢ విశ్వాసాలను 
ఖండించాడు. అంతమాత్రం చేత కవిరాజు బ్రాహ్మణ ద్వేషి కాడు. మౌలికంగా 
తమిళనాడులోని పెరియార్‌ ప్రారంభించిన బ్రాహ్మణ వ్యతిరేక ఉద్యమంతో సైద్ధాంతిక 
సారూప్యం ఉన్నా, అంతటి తీవ్ర బ్రాహ్మణ వ్యతిరేకత ఇక్కడి ఉద్యమంలో లేదు. 
బ్రాహ్మణేతరులను చైతన్య పర్చి, సంస్కరించి, వారిని హిందూమత అశాస్త్రీయ భావాలకు 
దూరం చేయాలనుకున్నాడు. ద్రావిడ సంస్కృతిని పనిగట్టుకొని విధ్వంసం చేసిన 
ఆర్య సంస్కృతిని ఖండించాడు. వివాహ విధికి ప్రత్యేకంగా అప్పుడు అమల్లో ఉన్న 
మంత్రాలను తొలగించి నూతన విధానాన్ని ఏర్పర్చాడు. మత కర్మలను నిర్వహించడానికి 
బ్రాహ్మణులను కాదని బ్రాహ్మణేతరులను నియోగించాడు. తమిళనాడులో లాగా 
రామస్వామి జాతీయోద్యమానికి వ్యతిరేకికాడు. కాకపోగా స్వాతంత్రోదమంలో 
పాల్గొన్నాడు. స్త్రీ అభ్యున్నతికి విద్య ప్రాముఖ్యాన్ని గుర్తించి, వారి కోసం పాఠశాలలు 
నడిపాడు. సూతా(శ్రమాన్ని స్థాపించి, వితంతు వివాహాలను ప్రోత్సహించాడు. 
దిక్కుమొక్సులేని ఆడపడుచులకు సూతాశ్రమంలో ఆ(శ్రయమిచ్చాడు. బ్రాహ్మణ 
వ్యతిరేకోద్యమ నిర్మాతగా ఖ్యాతి పొందాడు. 
నాస్తికోద్యమం : 

సంస్కరణోద్యమ కాలంలో హేతువాద చింతన, శాస్త్రీయ దృక్పథం 
పెంపొందిందని తెలుసుకున్నాం. పాతుకుపోయిన విశ్వాసాలను ఆచారాలను, మత 
రీతులను ప్రళ్ళ్నించే ఆరోగ్యకర మనస్తత్వం ప్రబలింది. ఈ నేపథ్యంలోనే నాస్తిక 
భావాలు క్రమేపి వ్యాపింపసాగాయి. దీనికి గోరా (గోపరాజు రామచంద్రరావు) 
మూల పురుషులు. ఈ వాదానికి గోరా ఒక సైద్ధాంతిక భూమికను ప్రతిపాదించాడు. 
నిరాడంబర, నిర్మాణాత్మక, ఆదర్శపూరిత జీవిత విధానాన్ని గోరా గడిపాడు. నాస్తిక 
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వాదంలో దేవుడుండడు. ఇందులో కేంద్ర బిందువు మనిషి తన కష్ట సుఖాలకు 
మంచిచెడ్డలకు, కర్మలకు తానే బాధ్యుడు. మనిషి పుట్టుక, పెరుగుదల వాతావరణం, 
చదువు సంధ్యలు, తద్వారా అలవర్చుకున్న సంస్కారం మనిషి జీవితాన్ని నిర్దేశిస్తాయి. 
నాస్తికవాదానికీ ప్రాచీన భారతంలో చార్వాక సిద్ధాంతాలకు సంబంధాన్ని 
గమనించవచ్చు. 

నాస్తికత్వం దేవుడు లేదనే '1681/6' భావానికీ పరిమితం కాదు. కొందరు 
భావించినట్లు దేవుడున్నాడా? లేడా? అనేది అసంగత చర్చ. ఈ విషయంలో బుద్ధుడు 
అనుసరించిన వైఖరియే సరైందని కొందరి ఉద్దేశం. అందుకే బుద్దుడ్ని సంశయవాదిగా 
(29౧౦510) అభివర్ణిస్తారు. 

నాస్తికోద్యమంలో మరో ముఖ్య పార్వ్వం సంస్కరణాభిలాష. విద్యావ్యాప్తి, 
దళితోద్ధరణ, అంతర్వర్ణ వివాహాలు, సహపంక్తి భోజనాలు, కులవ్యవస్థ నిరసన, 
ముఖ్యాంశాలు. నాస్తికోద్యమం గణనీయంగా వ్యాప్తి చెందలేక పోయినా ప్రజల 
మనోభావాల్లో సంచలనాన్ని సృష్టించింది. ఆలోచనలను రేకెత్తించింది. మనిషి 
స్వయంకృషిపై ఆధారపడాలన్న జీవిత వాస్తవాన్ని వెల్లడించింది. 

గోరాతోపాటు వారి సతీమణి సరస్వతీ గోరా, కుమారులు లవణం, యితరులు 
నాస్తిక కేంద్రాన్ని వర్చర్చి ఆదర్శజీవితాన్ని గడుపుతూ ఉద్యమానికి అంకితమైనారు. 
నేరస్త జాతుల సంస్కరణ : 

ఈ సంస్కరణల్లో భాగంగానే గోపరాజు రామచంద్రరావు (గో.రా) ఆయన 
కుమారుడు లవణం, వారి సతీమణి హేమలతా లవణం ముగ్గురూ స్ప్టూవర్డ్‌పురంలోను, 
యితర సెటిట్మెంటుల్లోని నేరస్థ జాతులను సంస్కరించాలనుకున్నారు. 

1908లో సాల్వేషన్‌ ఆర్మీ నేరస్థ జాతుల బాధ్యత వహించడానికి భారతదేశానికి 
వచ్చింది. అప్పుడు “'డోమ్స్‌” అనే వారికోసం సెటిల్మెంటు ఏర్పర్పారు. మద్రాసు 
ప్రభుత్వం సీతానగరం, స్ట్రూవర్ట్‌పురం సెటిల్మెంటుల బాధ్యతను వాళ్లకు అప్పజెప్పింది. 
వాళ్లకోసం భూములు కేటాయించీ వ్యవసాయ వసతి కల్పించారు. దానికితోడు 
చాపలు అల్లటం, బుట్టల తయారీ, పండ్ల చెట్లు వేసి, వాటి మూలంగా వచ్చే 
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ఆదాయంతో జీవనయాత్ర చేస్తూండేవారు. వ్యవసాయానికి అవసరమైన నీటి వసతి, 
విత్తనాలు, ఎరువులు దొరక్కపోవటం వ్యవసాయం లభించక, దొంగతనాలు 
మానలేదు. 

గోరా లవణం దంపతులు స్టూవర్ట్‌పురంలో సంస్కరణలు చేపట్టారు. నేరస్థులను 
యిళ్లల్లో నిశ్చింతగా నిద్రపోండి అని ఆదేశించినప్పుడూ వాళ్లు నమ్మలేదు. వాళ్లు 
చూపిన సానుభూతి (శ్రద్దవల్ల, “మేము యీ వృత్తి మానుకుంటాం. మాకు ఏదైనా 
ఉపాధి చూపండి” అని అభ్యర్థించారు. ప్రభుత్వం మాజీ నేరస్థులను పౌరులుగా 
మార్చే సంస్కరణ కార్యక్రమానికి సహకారం యిస్తామని చెప్పింది. 

ఆనాటి పోలీస్‌ ఆఫీసర్‌ థామస్‌పై నేరస్తులకు నమ్మకం, గౌరవం వుందేది. 
“నేను మారను. నేను దొంగగానే ఉంటాను. మారిపోతే నన్ను అందరూ గేలిచేస్తారు” 
అన్న దశనుంచీ, “మా తాత దొంగ. మా ఆయన పెద్ద కె.డి. నా కొడుకు పేరు 
చెప్తేనే పోలీసులు భయపడతారు” అనే దశనుంచీ వీరు మారటం సామాన్యమైన 
విషయం కాదు. 'మేము అబద్దాలు చెప్పినా, మోసాలు చేసినా, మాకూ మనసుంది. 
మీరు దేనికోసం యిక్కడ అన్నం, నీరు, నిద్ర లేకుండా కష్టపడ్డున్నారు. మానుంచి 
మీరు ఏమీ ఆశించటంలేదే? అది మాకు తెలీదా” అన్నారు. 

నేరస్త జాతులకు జరిగినది కేవలం ఆర్థిక పునరావాసమేకాదు, సాంఘిక 
పునరావాసం కూడా. వారు పోగొట్టుకొన్న ఆత్మగౌరవం, తిరిగి పొందగల్లాలి. దీనికి 
ప్రభుత్వోద్యోగులు, సమాజం యిచ్చిన సహకారం ముఖ్యం. 

ఈ కృషిని యింకా పటిష్టంగా ముందుకు సాగాలంటే మారిన నేరస్థ జాతుల 
కుటుంబాల గూర్చి శ్రద్ధ వహించాలి. వారికి సరైన శిక్షణ ఇవ్వాలి. వాళ్ల పిల్లలకు 
విద్య నేర్పాలి. సామాజిక జీవితంలో సమభాగాలు అయ్యేటట్లు చూడాలి. 


ముగింపు 


ఆంధ్రదేశంలోని సంస్కరణ కృషికి కందుకూరి వీరేశలింగం ఆద్యుడనుకున్నా 
వారితో పనిచేసిన సహచరులు, అనుచరులు, యింకా అప్పటి పరిస్థితులవల్లా, 
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బెంగాల్‌లోని బ్రహ్మసమాజ ఉద్యమంచేతా ఆయన ప్రభావితుడైనాడు. శాస్త్ర 
విజ్ఞానంవల్లా, హేతుబద్ధతవల్ల సంస్కరణలపట్ల ఆసక్తి కనబరచాడు. గొప్ప రచయిత 
కావటంవల్ల, ప్రజల్లోసంస్క్మరణ భావాలవ్వ్యాప్తికోసం సాహిత్యాన్ని సాధనంగా వాడాడు. 
ప్రజల మనస్సులను సాంప్రదాయపు సంకెళ్లనుంచి విముక్తిచేసి, సంస్క్మరణాభిముఖంగా 
తీర్చ, సమాజంలో పునరుజ్జీవనాన్ని కలిగించే విద్యావ్యవస్థ కావాలని కోరాడు. 
బ్రిటీషు పరిపాలన మూలంగా సమాజంలో పేరుకున్న మూఢాచారాలు తొలుగుతాయని 
భావించాడు. వీరేశలింగం కార్యవాదపు సంఘ సంస్కర్త. ఏ సమాజంలోనైనా సంస్మరణ 
భావాలను ముందుకు తీసుకెళ్లడానికి యువతరం చాలా ముఖ్యం. యువతరం 
మీద ఆయనకున్న విశ్వాసం అచంచలమైంది. ఉద్యమ కాలంలో విద్యార్థులే వారికి 
అందగా నిలిచారు. 

సంఘ సంస్కరణ ఉద్యమాల ప్రధాన లక్ష్యం స్త్రీల ఉద్ధరణ. జనాభాలో 
సగంగా ఉండే స్త్రీల స్థాయి మెరుగైతే తప్ప సమాజంలో చెప్పుకోదగ్గ ప్రగతి సాధ్యం 
కాదు. సంస్కర్తల దృష్టి సామాజిక రూపాంతరీకరణమీదా, ప్రగతిమీదా కేంద్రీకృతమై 
ఉంటుంది. సంస్మరణ కార్యకలాపాల ప్రధాన రంగంలో ఈ మాట నిజం. 
సంస్కరణలకు ప్రభుత్వ విధానం సహకరించాలి. వ్యక్తిగత కృషివల్ల పనులు జరిగినా 
అవి పూర్తిగా విజయవంతం కాలేవు. బాలికల పాఠశాలలుప్రారంభమైనా, వితంతు 
వివాహాలు జరిపినా, పతిత యువతీ రక్షణశాలలు ప్రారంభించినా, బాలికలకు 
సంగీతమూ, నృత్యం నేర్పించినా, సమస్యలు పూర్తిగా పరిష్కరించబడలేదు. చట్టాలు 
వచ్చినా పూర్తిగా మార్పులు రానికాలంలో ఒక వ్యక్తి చేసిన కృషి ఎంత వరకు 
ఫలవంతమౌతుంది? 1924లో శారదా చట్టం వచ్చింది. అయినా ఇంకా బాల్య 
వివాహాలు జరుగుతూనే ఉన్నాయి. వరకట్న నిషేధచట్టం వచ్చినా, అమల్లో ఎంతవరకు 
సాధ్యమౌతున్నది? 

19వ శతాబ్దిలో ఆంధ్రదేశంలోని సమాజం అసంఖ్యాకమైన కులాల, ఉపకులాల 
తరతమ భేదాలపై నిర్మితమైంది. నేటికీ కుల వ్యవస్థ దృఢతరమౌతుందే గాని, 
సడలింపు జరగటం లేదు. 'నిమ్న వర్గాల సమస్యను చేపట్టి, పాఠశాలలూ, 
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కళాశాలలూ, వసతి గృహాలూ, అనాధ శరణాలయాలు నడపటం కూడా 
బ్రహ్మసమాజోద్యమం మూలంగానే జరిగింది. మొదటితరం హరిజన నాయకులు 
బ్రహ్మసమాజంలో చేరినవారే. 

జాతీయోద్యమం తల ఎత్తడంతో అందరిదృష్టి సంస్కరణోద్యమంపై కంటే 
జాతీయోద్యమంపై ఉండింది. రాజకీయ సంస్కరణ ప్రధాన సమస్య అయింది. 
రాజకీయ విషయాలు ప్రథమ స్థానంలో ఉండినందున ఇవి జాతీయోద్యమంలో 
భాగమైనాయి. సంస్కరణోద్యమకారులు కూడా రాజకీయ పోరాటాల్లోకి వెళ్లాల్సిన 
అవసరం ఏర్పడింది. 

సమాజంలోని నైప్టిక వర్గాలు సంస్కరణలను పూర్తిగా వ్యతిరేకించారు. వారిని 
కలుపుకొని ముందుకు సాగే ప్రయత్నం జరగలేదు. “వర్ణాశ్రమ ధర్మ సంరక్షణ 
మందలి స్థాపన, కులసంఘాల ఆవిర్భావం సంస్మరణోద్యమాలను బలహీనపర్పాయి. 

సంస్కరణోద్యమం మూలంగా చేకూరిన లాభమేమంటే మానవులగూర్చి, 
సమాజంగూర్చి విజ్ఞానదాయక భావాలు వెల్లదయ్యాయి. కుల నిర్బంధాలు కొంతవరకు 
సడలాయి. కాలం చెల్లిన సాంప్రదాయాలను, ఆచారాలను నిర్మూలించి సమాజాన్ని 
మార్చాలనే స్పృహ ఏర్పడింది. 

సంస్కరణోద్యమాలు ఆంధ్రదేశంలో జాతీయోద్యమానికి పూర్వ రంగాన్ని 
సమకూర్తాయి. ఆంధ్ర దేశపు మొదటి తరం జాతీయ నాయకులు సంస్మరణోద్యమంలో 
చురుకైన భాగస్వామ్యం వహించినవారే. జాతీయోద్యమ సందర్భంలో మరుగున 
పడిన సంస్కర్తలను కమ్యూనిస్టు ఉద్యమం 1940లలో వెలుగులోకి తీసుకుని, వారి 
రచనలు ముద్రించనారంభించి, పునరుజ్జీవన ప్రక్రియను కొనసాగించే ప్రయత్నం 
చేసింది. 


న ల 


క్ర్‌ల్‌ 


సుంప్రదించిన గ్రంథాలు 


వి.వీరాచారి 
తారకం 
కొడవటిగంటి కుటుంబరావు 


కె.వీ. రమణారెడ్డి 
త్రిపురనేని సుబ్బారావు 
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భాను 
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నాయుడు 
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వకుళాభరణం లలిత 
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తెలుగునాట సాంన్కుతిక వునరుజ్జీవనోద్యమాలు 
కవులు - రచయితలు, హన్మకొండ, 1999. 
తెలుగునాడులో నంన్ఫరణోద్యమాలు, హైదరాబాద్‌, 
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కందుకూరి వీరేశలింగం జీవిత చరిత్ర (సంగ్రహం) 
౧.8.1. న్యూఢిల్లీ. 

మవోదయం, విజయవాడ, 1969 

కవిరాజు (త్రివురనేని రామస్వామిచౌదరి జీవితం - 
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హైదరాబాద్‌, 1983 

నాస్తిక వీరులు, విజయవాడ, 1980 


పొతసూచని, మద్రాసు, 1862 
ఆధునిక ఆంధ్రదేశ చరిత్ర, హైదరాబాదు, 1982 
ఆధునిక ఆంధ్రదేశ చరిత్ర, హైదరాబాదు 1984 


చరిత్ర నంస్కుతి, వ్యాసావళి, హైదరాబాద్‌, 2009 
కందుకూరి వీరేశలింగం, న్యూఢిల్లీ, 2008 


దేవదానీ వ్యవస్థ, హైదరాబాద్‌, 2007 
జోగినీ వ్యవస్థ, హైదరాబాద్‌, 2007. 
(వజాన్వామ్వ నంన్భుతి, కావలి. 


రఘువతి వెంకటరత్నం నాయుడు, 


హైదరాబాదు, 2010. 
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వపకుజాభరణం రామకృష్ణ 


విద్యాభ్యాసం, కావలి, వాల్తేరు, న్యూఢిల్లీ జవహర్‌లాల్‌ నెహ్రూ విశ్వవిద్యాలయాల్లో - 

ఉద్యోగం, కావలి జవహర్‌ భారతి, కేంద్రీయ విశ్వవిద్యాలయం, నల్సర్‌ లా 
యూనివర్శిటీ, హైదరాబాద్‌ - 

పరిశోధనాంశం - “ఆంధ్రదేశంలో సంఘ సంస్కరణోద్యమాలు” - ఆంగ, తెలుగు 
భాషల్లో ఈ గ్రంథం పలుమార్లు ప్రచురించబడింది - 

“చారిత్రాత్మకరైతు యాత్ర) “చరిత్ర - సంస్కృతి, వ్యాససంకలనం - 

“కందుకూరి వీరేశలింగం) (187 ప్రచురణ) - 

వకుళాభరణం లలితతో కలిసి 'నటరాజ రామకృష్ణ జీవిత చరిత్ర, దుర్గాబాయ్‌ 
దేశ్‌ముఖ్‌ జీవితం (87 ప్రచురణ), “(బ్రహ్మర్షి రఘుపతి వెంకటరత్నం నాయుడు” 
జీవితం - 

జాతీయ, అంతర్జాతీయ పరిశోధనా పత్రికల్లో వ్యాసాలు. అధ్యయనపర [గ్రంథాల 
కెన్నింటికో సంపాదకత్వం వహించారు. జాతీయ, అంతర్జాతీయ సెమినార్లలో 
పరిశోధన పత్రాలు సమర్పించారు - 

ఆంధ్రప్రదేశ్‌ చరిత్ర కాంగ్రెస్‌ సంస్థాపక సభ్యులు. అధ్యక్షులుగా, ప్రధాన కార్యదర్శిగా 
పనిచేశారు. అఖిల భారత చరిత్ర కాంగ్రెస్‌కు కార్యదర్శిగా కృషిచేశారు. 101411 
లో సభ్యులుగా, అనేక విశ్వవిద్యాలయాల్లో పరిశోధక మండలుల్లో సభ్యులు - 

ప్రస్తుతం, 8 సంపుటాల్లో వెలువడుతున్న “ఆంధ్రప్రదేశ్‌ సమగ్ర చరిత్ర - సంస్కృతి 
బృహత్‌ ప్రాజెక్టుకు ప్రధాన సంపాదకులు - 


01201. ౧2౮6 
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బ్రఫంచ తెలుగు మహానభల ఆశయాలు 


తెలుగు జాతి భాషా సంస్కృతులపై నేటి యువతరానికి ఆసక్తి 
కలిగించేలా ప్రణాళికలు తయారుచేయడం. 


వ న ర న స న ౯. 
భాషాసంస్కృతులు ఎదుర్కొంటున్న సమస్యలకు స 
కే ననా. 


౫: తెలుగుభాష ప్రపంచ ర ఈ అంతర్జాలంలో 
ఉపయోగించడానికి చర్యలు చేపట్టడం. 


తలుగు పాలన, భోళన, వ్రసార మాధ్యమ బాషగా 
వినియోగించేందుకు చర్యలు తీసుకోవడం. ష్‌ 


ప న నల ఆ ర. ల 
నఖ క అం న నలం. 


తెలుగు జాతి ప్రాచీనతలను, ప్రశస్తిని వెలుగులోకి తేవడం. 


తెలుగు జాతి చరిత్రపై, భాషపై గ్రంథాలు ప్రచురించి కొత్త పారిభాషిక 
పదాలు తయారుచేయడం. 


తెలుగు భాషను అభ్యసించే నత క నం. గార ర శైలిలో పాఠ్యగ్రంథాలు, 
బోధనోపకరణాలు తయారు చేసే ప్రణాళిక రూపొందించడం. 


౫ తెలుగు నేలపై గల చారిత్రక, ఆధ్యాత్మిక స్థలాలకు, పర్యాటక 
నట ర 


తెలుగు భాష వికాసం తెలుగు సంస్కృతి ప్రకాశం 


నాం నా భూ ఈ 





